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अबकी बार पिलानी से कलकत्ते के लिए प्रस्थान किया 

तो मन में आया कि इस दफा नये रास्ते से चलना चाहिए, 
तदनूसार नारनौल के स्टेशन होकर जाता निश्चय हुआ । 
रास्ता अच्छा था । नारनौल प्राय ढाई घटो मे पहुँच गये। 
मन में आया, यदि रास्ता मिल जाय तो रेवाडी पहुँचे, 
और फिर वहाँसे भी रास्ता मिल जाय तो सीधे दिल्‍ली मोटर 
से पहुँच जायें। दर्याफ्त करने पर लोगो ने कहा कि रेवाडी तक 
शाही रास्ता है । हमने पक्का निश्चय कर लिया, किन्तु छारी 
अवतक पीछे ही थी । हमने सोचा १० मिनट में पहुँच 
जायगी । १० मिनट बीते, २० मिनट बीते, ३० बीते, परन्तु 
मोटर दिखाई न दी । रेवाडी का विचार तो अपने आप 
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स्थगित हुआ । अब चिन्ता हुई कि कही रेल भी न छूट 
जाय । इतने में गाडी आ पहुँची, परन्तु छारी फिर भी 
नदारद । बच्चन ड्राइवर को मन में कोसा, किन्तु कोसने से 
क्या होता था ? लारी तो न आई, और गाडी छूट गई । 
आखिर सवा घटे बाद अपने अन्दर पडे हुए असबाब को लेती 
हुई लारी पहुँची । विलूम्ब का कारण बताया गया टायर का 
फठजाना । मन में विचार किया, फूट ही ख़राब करती 
हैं । सवा घटे का विलम्ब केवल टायर के पचर के कारण ! 
बच्चन पूज्य मालवीयजी का भी ड्राइवर रह चुका है । वहाँ 
जब मालवीयजी को इसने बेचैन किया तब उन्होने इसका 
त्याग किया । किन्तु बच्चन से पूछो तो शायद अब भी यही 
समझता हो कि मालवीयजी ने उसे त्यागकर एक अमूल्य 
रत्न खो दिया । 

अब दिल्‍ली कैसे पहुँचे, यह चिन्ता हुई | एक मालगाडी 
रेवाडी जाती थी। अग्रेज डी० टी० एस ० जो नारनौल आया 
हुआ था, उसे जब पता छगा कि में असेम्बली और रेलवे 
फाइनेन्स कमेटी का मेम्बर हूँ तो उसने मुझे मालगाडी में 
जगह दे दी । मालगाडी में बैठने की जगह तो होती नही, 
इसलिए बेठने को कुछ कुसियाँ भी दी । 

यह मेरा नया ही अनुभव था । मालगाडी जब चलती 
तो अच्छी कसरत-सी हो जाती थी। रेवाडी तो किसी तरह 
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पहुँच गये, किन्तु दिल्‍ली कंसे पहुँचें, यह चिन्ता हुई । रात 
को कोई गाडी दिल्‍ली नहीं जाती थी।. स्पेशल के लिए 
पूछा, किन्तु कहा गया कि इजन तैयार नही है। रेल के 
कर्मचारी चाहते थे कि किसी भी तरह कुछ मेरी सेवा 
कर दें, किन्तु कर न सके। आखिर रात-भर रेवाडी में 
ठहरना पडा और कलकत्ते की यात्रा एक दिन के लिए 
स्थगित रक्खी गई । कहाँ तो मोटर से सीधे दिल्ली पहुँचने 
का विचार और कहाँ रातभर रेवाड़ी में पडे रहना ! इसी 
को कहते हे, मनुष्य सोचता कुछ है मौर होता है कुछ और-- 
४8909 97070965 87प (॥०व 07590865,? 
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कलकत्तें से प्रस्थान किया तो छोगो को ऐसा लगा 
मानो में सीधा जेनेंवा जा रहा हूँ । रठेशन पर अच्छी भीड 
थी। फूलो का खासा दुरुपयोग किया गया। मुझे भी वियोग 
की-सी झलक मालूम दी। मेने सोचा कि चार महीने का 
वियोग इस तरह से खटकता है तो ससार से जब लोग 
विदा होते है तव मन में न मालूम क्या-क्या भाव उठते 
होगे । किन्तु इसका उत्तर कौन दे ? मंने तीन आत्माओं 
की अन्तिम विदाई देखी हैं । दो को तो अन्त समय तक 
पता न था कि उन्हे इस संसार को छोडना है; एक ने 
शान्ति से विदाई ली। ये तीनो मित्र आज भी मेरे हृदय 
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पर गहरे अकित है और मुझे निरन्तर शान्ति देते है । मेने 
अपने मन में उन तीनो से उनकी मृत्यु के बाद पूछा, “तुम्हे 
क्या हो गया ? तुम्हारी गति थम क्यो गई ? थोड़ी 
देर पहिले तुम्हारा शरीर हिलता था, अब यकायक मशीन 
बन्द क्यो हो गई ?” उन्होने कोई उत्तर नही दिया, किन्तु 
उनकी निब्चेष्ट शान्त प्रकृति ने स्पष्ट कहा--- 
पीपल पान खरंता हँसती कूंपलियाँ । 
मम बीती तुझ बीतसी धीरे बापुडियाँ । 
भर )र > 

बात मर्म की थी । 

कलकत्ते से गाड़ी छूटी उस समय गर्मी खासी पडती 
थी। मुझे रेल में प्राय. नीद कम आती है, इसलिए में तो 
रात मे पढने की तैयारी करने लगा । ब्रजमोहन को सो 
जाना अभीष्ट था । परन्तु बत्रजमोहन ठहरे अमीराना खानियत 
के आदमी । जबतक पखा उनकी ओर अपना मुँह फेरकर 
हवा न दे तबतक उनको नींद कैसे आवे ? बस उठे, एक 
पखे को तो उसका कान ऐठकर अपनी ओर फेर लिया, 
किन्तु दूसरे पे ने ज़रा हुकुम-अदूली की । बस फिर क्या था, 
दोनो में कुश्ती शुरू हो गई । परे ने साफ जवाब दे दिया 
कि हम किसी का पक्षपात नही करते, केवल तुम्हारी तरफ 
मुह फेरकर हवा देना, यह गूलामी हमसे न होगी | किन्तु 
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कोई सुताई नही हुई । आख़िर उसने वेकाम वनकर अपनी 
शान रख छली। मेने सोचा, चलो, अव चान्ति से पढेंगे । 
ब्रजमोहन अपनी हार मानकर सो गया । किन्तु रात को 
जव-जव मेने स्विच खोलकर पे से पूछा, “पसे, तुम्हारा 
क्या हाल है ?” तो उसने कराहइते हुए अपनी करुण कहानी 
मुझे सुनाई। मुझे निव्चय हैं कि पस्ते ने ब्रजमोहन पर 
मारपीट का मुकदमा दायर न करके अपनी उदारता का 
परिचय दिया । सुवह होते ही क्नजमोहत ने प्ले से फिर 
छेड़छाड़ की । मेने कहा कि जब गरीब को न सताओ । 
किन्तु ब्रजमोहन कव मानता था---स्टेशन-स्टेशन पर रेल- 
कर्मचारियों से कहता आया कि देखिए, पत्ता बिगड़ गया हूँ । 
यह किसी से न कहा, “मेने पल्ला विगराड दिया है ।'रेल 
के मिस्तरी आये और गये, कित्तु पल्ला टस-से-मस न हुआ। 
मेने प्ले की दृढता पर उसे बधाई दी । 

भाखिर उसने अपनी टेक और इज्जत रख ली । 

4 ् )< 

प्रात काल गाडी दानापुर पहेंची । सब छोगो की निद्रा 
भंग हुई। उठते ही ब्रजमोहन ने शिकायत की कि रात को 
उसकी बांख में इंजत के कोयले का टुकडा गिर गया। 
मास्टर त्रीरामजी उहरे आपुर्वेदाचार्य। वात-की-वात में 
अनेदा उपचार बताये गपे, किन्तु दस वजे तक आँख में 
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रजकण वैसे ही बने रहे । मुझे भी पता छगा। मेने पूछा 
कि रात को गाड़ी के बाहर सिर क्यो निकाला था ? उत्तर 
मिला, सिर तो नही निकाला | मेने पूछा, “तो क्‍या आँखें 
खोलकर सोते थे जो ककरी गिर गई ?” उत्तर मिला, 
“नही ।” तब मेने पूछा, “तो ककरी ने आँख मे प्रवेश 
कैसे किया ?” कारण के अभाव मे कार्य का उत्पादन कैसे 
सम्भव है ” इस न्याय से यह निरचय हुआ कि आँख गरमी 
के मारे दुखने लगी थी और ककरी गिरने का केवल भ्रम 
था । गुलाबजल का उपचार किया गया, जिससे शीघ्र ही 
लाभ हो गया । इस सम्बन्ध मे एक मज़ेदार कहानी सुनाई 
गई। एक पडितजी थे। उनके तीन शिष्य थे--एक 
वैयाकरणी, एक वेदान्ती, और एक नैयायिक । एक रोज 
पडितजी ने तीनो की बृद्धि की परीक्षा लेना स्थिर किया । 
आप घर से बाहर चले गये । पीछे से वैयाकरणी आया । 
पडिताइन से पूछा, “पडितजी कहाँ गये ? ” पडिताइन ने 
उत्तर दिया कि पडितजी हाथी पर सवार होकर आकाश 
में भ्रमण करने गये है । वैयाकरणी ने सोचा कि ठीक हैं । 
“ वाक्य में कोई अशुद्धि नही है, इसलिए शका की कोई बात 
नही है । वेदान्ती आये । उन्होने भी यही प्रइन किया और 
वही उत्तर मिला । सोचा कि माया प्रबल हैं। यह ससार 
माया से बना है, अघटित भी घटित हो सकता है। कोई 
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शका की बात नही है । नेयायिक आये । उन्होने भी पूछा 
और वही उत्तर पाया । किन्तु यह ठहरे ताकिक | उनको 
सनन्‍्तोष नही हुआ । उन्होंने जिरह शुरू की--“हाथी पखो 
विना कैसे उड सकता है ? और बिना उडे आकाश में 
भ्रमण असम्भव है ।” आख़िर नेयायिक ने भ्रम को तोडा । 
हम लोग खूब हँसे और ककरी का उपचार वन्द करके आँख 
दुखने का उपचार प्र(रम्भ किया । 

इलाहाबाद मे ब्रजमोहन ने गड़ेरियाँ खरीदी | जब 
खाने लगा तो मास्टरजी ने कहा, “यह बडी बुरी चीज हैं, 
कफ पैदा करती है ।? इतना कह कर सतृष्ण माँखो से 
गडेरियो की तरफ इस तरह ताकने लगे जैसे बिल्ली चूहे 
को देखती है । आखिर मास्ट्रुजी के हाथ में स्फूर्ति आई 
और धीरे-घीरे हाथ से कुछ गडेरियाँ बटोर ली । मेने उनकी 
ओर ताका तो मास्टर साहब की सतृष्ण आँखें सशक हो 
गईं। धीरे से आपने कहा, “पित्त के लिए ये बडी अच्छी 
है । में तो थोडी-सी खाऊँगा ।” हम सब लोग हँसने लगे । 
गूरु की महिमा शास्त्रों में अगाघ कही है । “ऐसी करी 
गुरुदेव दया, सेरे भरम का भण्डा फोड़ दिया। हमारे 
मास्टरजी का भण्डा तो रोज फूटठता है । 

कुछ लोग स्टेशनों पर सोडावाटर, बर्फ, लेमन पीते 
नज़र आते थे। में जब लोगो को परमात्मा के बनाये 
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विशुद्ध जल को विकृत करके पीता देखता हूँ तो मुझे मन 
में आता हैं कि पानी के स्वाद की लोग पूरी कद्र नही 
करना जानते। शायद लोगो में कला का अभाव है । पाठक 
जल को विक्रृत करके अपनी कला-विहीनता का परिचय न 
देंगे, ऐसी आशा है । 
भर > +८ 

एक नई वात यह देखी कि हमारे यात्रा-प्रदेश मे कुल 
तेतीस घटे लगे, जिसमें साढे पाच घटे का दिन रहा, बाकी 
साढे सत्ताईस घटे की रात्रि रही । यह अजीब बात थी । 
इतने छोटे दिन भारतवर्ष मे और किसी स्थान में नहीं 
होते । आपको शका हो तो प्रमाण लीजिए । हम लोग फस्टे- 
क्लास के तीन यात्री थे, मे ब्नजमोहन और मास्टरजी। 
में अपने आपको बाद दे दूँ तो बाकी के दोनो सुबह सात- 
साढे सात बजे उठकर पाखाना होकर साढे आठ बजे फिर 
सो गये, इसके बाद दस बजे उठकर ग्यारह बजे भोजन करके 
साढे ग्यारह बजे सो गये । शाम को साढे पाँच बजे उठे 
भोजन करके फिर आठ बजे सो गये और प्रात कालू छ 
बजे दिल्‍ली में उठे । इस प्रकार वे तेतीस घटे में साढे पाँच 
घटे जागे, बाकी साढे सत्ताईस घटे सोये । सच भी है--- 

यस्‍्याँ जाग्रति भूतानि सा निशज्ञा पद्यतों सुने: । 

मेरे जैसे भूतप्राणी जागते थे तव मास्टर साहब और 


पिलानी-कलकत्ता-दिल्ली १३ 


ब्रजमोहनजी जैसे मुनिजन सोते रहते थे। इन दोनो में 
भेद केवल इतना हीं था कि ब्रजमोहन विरागासन में 
समाधि चढाये हुए थे तो मास्टर साहब कुक्कुट-आसन में 
समाधिस्थ थे। एक भेद और था, मास्टर साहब की 
समाधि सविकल्प थी तो ब्रजमोहन बाबू निविकल्प रूप में 
समाधि में मगत रहे । 

सई १९२७. 


: २५ 
स्टीमर में 


हमारा स्टीमर कब चला और कब अदन पहुँचा, ये सब 
बाते करना समय नष्ट करना है । बहुत-से यात्रियों ने 
अपने भ्रमण के वृतात्तों में भिन्न भिन्न स्थानों का, वहाँ के 
मकानों का और रीति-रस्मो का काफी वर्णन कर दिया है, 
इसलिए में अपने भ्रमण-वृतान्त मे उन बातो को बराबर 
बचाता जाऊँगा जोकि अन्य लोगो द्वारा पहिले बताई जा 
चुकी है । अदन पहुँचने मे कोई उल्लेखनीय घटना नही 
हुई । समुद्र-यात्रा में सबको कब्ज रहता है, यह प्रथम ही 
अनुभव था , फिर भी अँग्रेज़ लोग तो प्राय' पाँच बार खाते है । 
हम लोगो को तो दो बेर खाना भी अच्छा नही लगता था । 
निरामिषाहारी हिन्दुओ को अन्य हिन्दुओ की अपेक्षा 


स्टीमर में श्५्‌ 


खान-पान के मामले में अधिक कष्ट रहता हैँ । मासाहारी 
तो अडे आदि खाकर निर्वाह कर लेते है, किन्तु हम लोगो 
की खुराक ठहरी दूध और घृत । घृत तो साथ में है, किन्तु 
दूध का नितान्त अमाव है। बोटवाले डिब्बे का दूध देते 
हूँ यह स्वाद में तो दूध-सा ही होता है, किंतु तत्त्व मे 
काफी भिन्नता है। पकाने के लिए एक हिन्दुओ का और 
एक मुसलमानों का ऐसे दो अलूग-अलूग स्थान बना रबखे 
हैं । किन्तु पकाने के स्थान में गरमी इतनी अधिकता से 
पडती हैं कि पकानेवाले को अत्यन्त कष्ट होता है । जो 
ऐसे हिन्दू हो जिन्हे छुआछूत का विचार न रहता हो, किन्तु 
शुद्ध निरामिषभोजी ही रहना चाहते हो, उनको भी कष्ट है, 
क्योकि जहाज़ मे बना हुआ कोई भी ऐसा निरामिष भोजन 
नही है जो निरामिष होने के साथ ही पौष्टिक भी हो । 
हिन्दुओ की आवागमन की वृद्धि हो, इस हेतु भोजन की 
समस्या को हल करना आवश्यक हैं। किन्तु इसमें भी 
कठिनाइयाँ है । यात्रियों में अधिक लोग तो ऐसे ही होते 
हैं जो कष्ट पाने पर अग्रेजी भोजन को अपना लेते है । जो 
निरामिप-भोजी हें, वे भी जहाज़ की रोटी, मक्खन और 
मुरुबे से निर्वाह कर लेते हे । बहुत से लोग प्रान्त-सम्बन्धी 
विभिन्नता के कारण वे भोजन में भी विभिन्नता रखते 
है। किसी को भात चाहिए, किसी को फूलके, किसी को 
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रोटी, तो किसी को पराठे । ऐसी हालत में सबके लिए 
भोजन की एक विधि निश्चित करना बहुत मुश्किल काम 
हैं । ऐसे खानेवाले भी एक जहाज में पन्धह-बीस से अधिक 
नही होते । साधारण लोग अपना नौकर रसोइया ले जायें, 
यह तो साध्य नही है । इसलिए आम लोगो को सुभीता तो 
तभी हो सकता है जब दो पकानेवाले ब्राह्मण जहाज पर 
बरावर रहे और पूरी, रोटी, दाल, भात इत्यादि नित्यप्रति 
शुद्ध निरामिषाहारियों के लिए बना दे । जहाज़ में पाँच- 
सात गायो का भी रहना अत्यन्त आवश्यक है । इस प्रकार 
की व्यवस्था होने पर आम लोगो को सुभीता हो सकता है। 
में इस सम्बन्ध में विछायत पहुँचने पर कम्पनी के मालिक 
इचकेप से बाते करूँगा । 

भोजन के कष्ट के अलावा तो और यहाँ कष्ट नही है । 
जहाज की सफाई-सुघडाई, सोने-बैठने की व्यवस्था प्रशसनीय 
है। हाँ, काले-गोरे का भेद तो यहाँ भी है । भारतवासियों 
के साथ यद्यपि व्यवहार में कोई त्रुटि नही है, तथापि जैसी 
नम्नता जहाज़ के नौकर अग्रेज़ो के प्रति दिखाते है, वैसी 
भारत के प्रति नहीं। हम लोग भी अपनी इज्जत का 
खयाल नही रखते । कपडे पहनने, सफाई में लापरवाही 
इत्यादि बातो से हमें भी वचना चाहिए। यह भी चाहिए 
कि हम लोग अग्रेजो की किन्‍्ही त्रुटियों को न सीखें--चाय, 


ऋष 
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खॉफी, शराव आदि मौके बेमौके पीना, ताश, घतरज खेडना, 
पाचि द्फे खाना, देर में सोना, देर से उठना आइि अग्रेज्ञो 
के दर्गणो मे बचना चाहिए । भारतवासी बधिव-से-अधिक 
तीन बेर में ज्यादा भोजन न करें, कम मात्रा में खावे, अधिक 
मात्रा में पानी द्वी पीव, समय से उठे और ठीक समय 
में सो जाँय, अधिक समय पढने-लिसने मे मौर जहाज पर 
टहलने में लगावे और नई-नई वानो का अन्वेषण करें, यह 
वाठउनीय है । 
>९ > | 
क्षद्नन में कोई उरलेसनीय घटना नही हुई । मृझ्ते दिलली 
में जुकाग हुआ था, जो अदन तक सताता रहा। अब 
नवियन अच्छी माटूम देती है। दो-तीन दिन के बाद 
तबियत विल्पुल दुमस्‍्त हो जावगी, ऐमी जाभा है । 
यहाँ विश्वाग और शुद्ध वायु की खासी बहुतायत हैँ 
और इसलिए स्वास्थ्य के छिए हितकर है । बलवत्ता कब्ज 
की शिवायल रहती है । भाज ठग छोग ल्यलसागर में चल 
रहे है । छालसागर बहुत चौटा नहीं है---कभमी कभी किनारे 
नी दियाई देने है, किन्तु समुद्र के भीतर बट्त-सी चट्टानें 
स्टीमर के दोनो योर दिराई देती है। वरे-बडे पहाड भी हूँ, 
फिसु सूसे पहाटा में ने कोर्ट जानवर, न पक्षी । ने साने व 


बोई सामान ने थीने का । इसजिए सबके सब पहाड़ बीएन 
डरे 
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हालत मे हे। इस समुद्र का नाम छालसागर क्यो पडा, इसका 
पता कोई नही वता सकता। समुद्र देखने मे वैसा ही है जैसे 
और समुद्र । रग बिलकुल नीला है और जल बिल्कुल स्वच्छ । 
जहाज पर बहुत-से परिचित यात्री हें। कल एक 
पालंमेण्ट के मेम्वर से जो बडा धनिक व्यापारी हैं, जान- 
पहिचान हुई । हिन्दुस्तान से लौटकर आ रहा था । भारतवर्ष 
वहाँ की स्थिति देखने गया था। बडे रद्दी विचारवाला 
आदमी था। मुझसे कहने लगा, तुमने असेम्बली मे एक शिलिंग 
चार पेन्स के पक्ष मे क्यो आन्दोलन किया ? मेने उसको 
बताना शुरू किया । पर बीच में ही वह कहने लगा, सरकार 
ने जो कुछ किया अच्छा किया, किन्तु में पूरा इतिहास नही 
जानता । मेने कहा कि हमारा दुर्भाग्य हे कि तुम अनभिज्ञ 
भी हो और हमसे बहस भी करना चाहते हो । मेने उससे 
कहा कि में आपसे कुछ सवाल करता हूँ, आप उनका उत्तर 
दीजिए । मंने पूछा, “क्या आप कोई ऐसा देश बता सकते है, 
जहाँ रुपये का निर्धारित मूल्य इस तरह बदला गया हो ?” 
उसने कहा कि एक शिलिंग चार पेस निर्धारित मूल्य नही 
था। मेने कहा, यह आपका अज्ञान है, जो आप ऐसा समझते 
हैं । उसने कहा कि जब विनिमय की दर एक शिलिग छ 
पेंस थी तो फिर एक शिलिंग चार पेंस क्यो की जा सकती 
थी ? मेने पूछा, क्या विलायत मे डालर-स्टलिंग एक्सचेज 
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जव नीची हो गई थी तव किसी ने नीची दर वाँघने के पक्ष 
में राय दी थी ? मेने फिर पूछा, “क्या आपको पता है कि 
एक शिलिंग छ पेस कैसे बमाई गई ? भारतमत्री और 
भारत-सरकार मे कैसे-कैसे तार आपस में भुगते ?” उसने 
कहा कि में कुछ नहीं जानता ? मेने फिर पूछा, “ क्‍या 
आपको पता हैं कि एक शिलिंग छ पेस को टिकाने में 
कितना सोना बेच डाला गया है ?” उसने कहा कि में इन 
बातो को नही जानता । उसने बात को टालकर राजनीति 
पर बहस करना शुरू किया। उसने कहा, हम भारतवण् से 
काफी परेशान हो चुके हैँ | में जाकर विलायत में सरकार 
को सलाह देने वाला हूँ कि चार साल के भीतर हिन्दुस्तान 
को खाली करदो और फिर हिन्दू-मुसलमानो को आपस में 
झगडने दो । मेने कहा कि आपके विचार बडे विचित्र 
मालूम होते है | मुझे तो अग्रेज़ ऐसे मूर्ख नही मालूम होते 
कि भारतवर्ष को इतना जल्दी खाली करदे । उसने कहा 
कि हम अवश्य खाली कर देगे और एक भी अग्रेज़ सिपाही 
भारतवर्प मे नहीं रहने देंगे, क्योकि अग्रेज़ सिपाही 
हिन्दुस्तानियो के पास रहना पसन्द नही करते । मेने उससे 
कहा कि मुझसे जान लीजिए, मेरे यहाँ दस अंग्रेज़ काम 
करते हे और यदि में चाहूँ तो एक सौ सत्तर और रहने को 
तैयार हूँ । उसने पूछा कि अगर हम हिन्दुस्तान छोड दे तो 
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हिन्दू-म्‌ स्लिम दगो का क्‍या हाल होगा ? मेने कहा, दंगे भी 
तो आप ही कराते है । आपके जाने के बाद कोई दगा भी 
नही होगा । मेने फिर कहा, देशी रियासतो में दगे क्यो नही 
होते ” उसने कहा, देशी रियासत्ते या तो हिन्दू राज है, या 
मुस्लिम राज, इसलिए दगे नहीं होते । मेने कहा, अच्छी 
बात है। हम भी तुम्हारे जाने के बाद पजाब और बगाल 
में मुस्लिम राज और बाकी भारतवर्ष में हिन्दू राज 
स्थापित कर देगे । उसने कहा, तुमने बडी अकलमदी की 
बात कही । बहुत देर तक बातें होती रही । आदमी धनी 
है और प्रभावशाली भी मालूम होता है । मुझे यह दिखाना 
चाहता था कि अग्नेज़् भारतवर्ष में हमारी भलाई के लिए 
रहते है । 

रात को सर कावसजी जहांगीर मिले। कहने लगे 
कि तुमने मुझे सात लाख का घाटा दिला दिया। मेने 
पूछा--कैसे ” कहने लगे कि तुमने मेरी 'डायमन्ड मिल' 
पचपन लाख में खरीदकर फिर सौदा कैन्सिलरू कर दिया, 
फिर वही मिल अडतालीस लाख में बिकी । मैने कहा कि 
मुझे इसकी कोई जानकारी नही । जयपुर के पुराने रेज़िडेन्ट 
कनेल बेन भी इसी स्टीसर पर है । उनसे भी बहुत देर तक 
बाते हुईं । महाराजा डगरपुर भी इसी स्टीमर में जो रहे है । 
मई १९२७. 


है हे ३ 
हम पराधोन क्‍यों हैं ? 


जबसे जहाज़ पर पाँव रखा है तभी से मे इस 
बात .का मनन कर रहा हूँ कि हम इतने गिरे हुए, पिछड़े 
हुए, पतित और  परतन्त्र क्यो है, और यूरोपीय छोग बढे- 
चढे, सुखी, सहृदय और स्वतत्र क्यो हे ? हालाकि पन्वह 
साल से में अग्नेज़ो के सहवास में हूँ, पर सिवाय' मेरे 
जानकार लोगो के व्यक्तिगत गुणदोषो के, यूरोपीय जाति में 
जातिगत गुण-दोष क्या है, इनका मुझे विशेष ज्ञान अब 
तक न था । इसका यह भी कारण है कि भारत में हमारे 
शासकगण अपने ऐबो को तो अत्यन्त सावधानी से छिपाते ही 
रहते है, किन्तु अपने अच्छे गृणो को भी इसलिए छिपाते 
हैं कि जिसमे हम उनकी नकल करना न सीख लें। 
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उदाहरणार्थ, प्रत्येक आइरिश भारत में अपनी देशभक्ति 
को इसलिए छिपाता है कि हम उसकी देखा-देखी 
देशभक्ति करना न सीख लें। कलकत्ते में अग्रेज़ लोग 
व्यापार में जिस प्रकार अपने इष्ट-मित्रों को सहायता 
देते हैँ, उसका ज्ञान बहुत कम लोगो को है, अग्रेज़ लोग 
उसे छिपाकर “वबसुधेव कुटुम्बकम्‌” का पाठ इसलिए 
पढाते रहते हे कि जिसमें हम उनकी नकल न करे और 
अपने इष्ट-मित्रों को ही अधिक सहायता देना अपना 
कर्तव्य न समझे । इन गूण-दोषो को छिपाने के लिए ही 
अग्नेज़ो ने भारत में अपने जुदे क्लब, आरामघर इत्यादि 
बना रक्‍्खे हे । किन्तु जहाज़ में पाँव रखते ही यह 
गोपनीय गोपनीय” की दीवार टूटने लगती है, और 
लन्दन पहुँचते-पहुँचते तो पर्दाफाश होकर अग्रेज़ रहन- 
सहन, जीवन, आचार-विचार इतना स्पष्ट दीखने लगता 
है कि यदि तुलनात्मक दृष्टि से अवलोकन किया जाय 
तो हममें क्‍या कमी-वेशी है, इन सब बातों का सहज 
ही अनुमान किया जा सकता है । हाँ, इसमें विवेक की 
तो आवश्यकता है ही । सभव है जिसे में गुण समझू उसे 
दूसरे लोग दुर्गुण समझें । अछ्तपन को जहाँ गाधीजी पाप 
समझते हे, पुराने विचार के कट्टर लोग उसे ही हिन्दू-धर्म 
का आभूषण मानते है ! अत पाठक भी अपनी विवेक-वुद्धि 
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से निरीक्षण-विवेचन करते जायेँ। आखिर मेने सब 
कुछ अपनी बुद्धि के अनुसार ही तो देखा है । हाँ, जान- 
बूझ कर अपनी ओर से रग नही चढाया है । अस्तु, 
जहाज़ में मेने अग्रेज़ महिलाओ को पहले-पहल नगे 
सिर देखा । मुझे यह तो पता था कि बाल काटने का 
फैशन अग्रेंज़ औरतो में भी आगया है, किन्तु सभी देवियों 
ने अपने सिर का बोझ हलका कर लिया है, इसका मुझे 
पहले-पहल जहाज में परिचय हुआ । न जाने क्यो औरतो 
के मरदाने बालू और उनको स्वतन्त्रता से धृम्नपान करते 
देख मेरे चित्त मे चोट लगी। यह चोट और भी दुख 
देने लगी, जब मेने कुछ भारतीय देवियो को भी कठे बाल 
और धुंए से आच्छादित पाया। दिन भर शराबखोरी, 
पाँच-पाँच बार का भोजन, रात में नाचरग, पानी की 
जगह शरबत मिली हुई शराब, देर से सोना, देर से 
जागना, ताश खेलना और ऐज्यो-इशरत में डूबे हुए अग्रेज़ 
सत्री-पुरुषो को देखकर बार-बार मेरे चित्त में यही सकल्‍्प- 
विकल्‍प होने छूगे कि क्या इस जाति का शीघ्र ही नाश 
होनेवाला है ? इनमें कौन-से गण है, जिन्‍्होने इन्हे 
ससार का स्वामी बनाया ? “यतो घर्मस्ततो जय :” के 
चमत्कार का में श्रद्धाल्‌ हूँ, किन्तु यहाँ तो जय' होते हुए 
भी धर्म नही है, ऐसा मुझे विश्वास होने लगा। वार-बार 
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मुझे यह विचार आने लगा कि या तो में जो देख रहा हूँ 
वह सत्य नही है, या 'यतो घर्मस्ततो जयः सत्य नही है, 
या हम' दुःखी और ये सुखी नहीं, अथवा इनका पाप 
पाप नही और हमारा धर्म घ॒र्मं नही । 

में स्टीमर पर रोज़ रातदित इसी उधेड-बून में लगा 
रहता था । महात्माजी को भी मेंने अपने सकल्प-विकल्प 
लिखे, अन्य मित्रो को भी लिखे । में हठात्‌ इस निर्णय 
पर पहुँच सकता था कि यह जाति तो मृत्युलोक में नरक 
ला रही है । शीघ्न ही पृथ्वी इनके पापो के बोझ से दब 
कर. देवताओ-सहित किसी कन्दरा में जा छिपेगी' भौर 
वहाँ आकाशवाणी द्वारा श्री विष्णु भगवान्‌ पृथ्वी सहित 
ऋषि-मुनि और देवताओ को आश्वासन देने जायेंगे कि 
“हे पृथ्वी ! चिन्ता न कर, में शीघ्र ही काशी नगरी में 
अमुक ब्राह्मण के घर जन्म घारण करके तेरे भार को 
हलका करूँगा । जा, तेरा कल्याण हो ! और हे देवताओ, 
तुम भी काशीपुरी में जाकर नाना रूप देह धारण करो 
और मेरे सहवास में रहकर धर्मस्थापन करने में सहायक 
बन कर कल्याण को प्राप्त होओ ।” किन्तु में इस निर्णय 
पर कैसे पहुँचता ? जम॑न-युद्ध में इन्ही शिखा-विहीन 
महिलाओ ने अपने ऐहिक सुखो को लात मार कर किस 
शौये भौर अदम्य' उत्साह के साथ अपने देशी सैनिकों की 
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सेवा करके उन्हें सुख पहुँचाया था, इस घटना को क्‍या 
कोई भूल सकता है ? इतना ऐश्यो-आराम होते हुए भी 
आग्ल-जाति मौका पडने पर देश और जाति की मर्यादा 
के लिए किस प्रकार अपना सर्वस्व न्यौछावर कर सकती 
हैँ, इससे मे भलीभांति परिचित था। अपने देश की' 
स्वतन्त्रता के लिए अमीर-गरीव सब किस प्रकार मर- 
मिटने को तैयार हे, इसका मुझे पूरा ज्ञान था। जहाँ 
भोग की छालसा और विपय सुख की तृष्णा की इनमे 
अधिकता थी, वहाँ शौयं, उत्साह, धैयें, सचाई हम लोगो 
से कही अधिक इनमे देखने मे आई । इसके विपरीत हम 
तो आज पूरे कायर बन गये है । वलवान्‌ की चापलूसी 
करते हे, गरोव पर जुल्म करते है । अपनी स्त्रियों की 
रक्षा और देश, जाति-धर्म के प्रति अत्याचारों का सामना 
करने की असमर्थता को हम 'क्षमा' का सुन्दर नाम देकर 
फूके नही समाते | अपनी अकमेण्यता एवं आलूस्य का 
परिचय “जो प्रभु कीन्हो सो भला कर मान्यो, यह सुमति 
साधु से पाई! नानकजी का यह सुन्दर पद गाकर देते है । 
जब अपनी कायरता को ढकना चाहते है तो 'नहिं कोई 
बरी नहिं बेगाना, सकल संग हमरी बन आई! यह कहकर 

ससार को धोखा देते है । हमारा अपरिग्रह धवृद्धा नारी 
पतित्रता' की तरह रह गया हैं । इस हालत मे में कैसे 
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निर्णय कर छेता कि हम धर्म की वृद्धि कर रहे हे ओर 
इवेताग लोग पाप की ? 

परन्तु ये तो मेरी' जिज्ञासा की शान्ति की बाते नहीं 
हुईं | इस प्रइन को में जहाज़ से उतरने के बाद भी रटता 
रहा कि हम' क्यो गिर गये है, ये क्यो चढ़ गये है ? 
हमारी गीता के होते हुए, हम ऋषि-मुनियों की सनन्‍्तान 
होते हुए, हम आयें हिन्दू होते हुए, हम राम-कृष्ण के 
उपासक होते हुए परतन्त्र क्यो हे, वरिद्र क्यों हे, और 
ये स्वतन्त्र क्यो हे, सुखी क्यो हे ”; जब में इसी उपधेड- 
बुन से लगा हुआ था, मेरे एक परम सम्मानित बुजुर्ग 
नेता ने मुझे पत्र लिखा। पत्र बहुत लम्बा था; किन्तु 
साराश यह था कि “भारत के घर्म ने भारत का 
सत्यानाश कर दिया, हमारी क्षमा और अहिंसा ने हमें मेमने 
की तरह गरीब बना दिया, फलस्वरूप आज हमारे पाँवो 
में परतन्त्रता की बेडियाँ पड़ी है, छोग दुखी है, दरिद्र 
है । जहाँ तृष्ण नही, लोभ नही, उच्चाभिलाषा नहीं, 
वहाँ लोग क्या काम करेगे, क्या साहस करेगे ? गाघीजी 
ने भी लगोटी और त्याग सामने रखकर जनता को 
कर्मण्य बनाने में सहारा नहीं छंगाया। मेरे चित्त में तो 
यही आता है कि में देश की सामयिक स्थिति में 
विप्लव पैदा कर दूँ। लोगो के सामने त्याग का ही 
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आदर्श न रखकर कुछ भोग का भी आदर्श रक्‍्खूँ।” 
जहाँ में पहले ही से उलझन मे फेंसा था, वहाँ इस 
पत्र ने मेरे सामने एक और नई पहेली रखदी । किन्तु 
में इस निर्णय पर नही पहुँच सका कि अहिंसा, वेराग्य, 
सन्तोष, क्षमा, अपरिग्रह इत्यादि उच्च आदर्शों के कारण 
ही हमारा देश गिर गया है, क्योकि तब तो हमे एक- 
बारगी ही इन आदर्शों का मूलोच्छेदन करके हिंसा, भोग, 
लोभ, क्रोध इत्यादि विरुद्ध धर्मों को इनके स्थान 
में प्रतिष्ठित कर देना चाहिए ! किन्तु कौन-सा ऐसा 
प्रमाण है, जिससे यह सिद्ध किया जा सके कि भारत की 
दुर्गंति इन आदर्शो के कारण हुईं ? बहुत-से मित्र गाधीजी 
की समालोचना में कहा करते हे कि वेराग्य ने हमारे देश 
को तवाह कर दिया । किन्तु महाभारत-काल से यदि हम 
भारत के अध पतन काल की शुरूआत समझें तो क्‍या 
कोई कह सकता है कि उस समय अहिंसा, वेराग्य, क्षमा 
का दौर-दोरा था ? लोग शराबी और ऐयाश बिल्कुल न 
थे ? यदि पृथ्वीराज के समय से भी भारतवर्ष का विशेष 
अध पतन मानें, तो कोई यह नहीं बता सकता कि 
पृथ्वीराज ने कब त्याग, वेराग्य, अहिसा, ब्रह्मचर्य, और 
अपरियग्रह को अपनाया था । उसके पीछे भी अबतक कब 
हमने वैराग्य, अहिसा, सत्य, सन्‍्तोष की उपासना की ? 


२८ बिखरे विचार 


हाँ, यह सत्य है कि भारतवर्ष के इस उच्च आदर्श के 
कारण हमारे ' यहाँ बडे-बडे अवतार, ऋषि-मुनि, वीर- 
धीर, विद्वानू, भक्त, ज्ञानी, सतोषी, ब्रहमचारी' होगये हे, 
जिन्होने भारत का मुख उज्ज्वल किया है। आज भी 
गाधीजी' जैसे महात्मा और मालवीयजी' जैसे क्षमाशील 
महापुरुष हमारे बीच मे बैठे हे, किन्तु इतिहास पुराणों का 
कोई भी' पन्ना उलट के देखे तो कोई ऐसा समय' नहीं 
मिलेगा कि जब भारत के सारे-के-सारे राष्ट्र ने अहिंसा 
या सन्‍्तोष को राष्ट्र-धर्म माना या अपनाया हो | इस 
हालत में इन उच्चादर्शों को कोसना, और हमारे अध पतन 
का कारण मानना, गरूत निदान है । असल बात तो यह 
है कि हम लोग भ्रम में पडे हैं । हम अपनी अकमंण्यता 
को सन्‍्तोष, कायरता को अहिंसा, दरिद्रता को अपरिप्रह, 
भय को क्षमा, वाह्योपचारी रुढियों को घर्मं, ज्ञान को 
शान्ति, आलस्य' को धृति मान बैठे है और इसीमे अपना 
गौरव समझते हे । वास्तव मे हम तमोगृण में डूबे पडे है 
और पाइश्चात्य लोग रजोगूण में गोते खाते है । सतोगुण 
को न हम पा सके हे, न पाइचात्य. लोग । भेद इतना ही 
है कि हमारे पूर्वज ऐसी सम्पत्ति छोड गये है कि उसके 
बल पर आज सत्व का गुणगान करते है । उसकी उपासना 
को श्रेष्ठ मानते हे । इसके विपरीत पाइचात्य' लोग कहते 
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है कि सतोगुण किसी देश या जाति ने सामूहिक तौर पर 
नही अपनाया, न अपना सकते हें, इसलिए उसे आदर्श मानने 
से कोई लाभ नही। सतोगृण की भूल-भूलैयाँ मे पड़कर कही 
हमारे लोग तमोगुण में न डूब जावें, इसलिए अच्छा यही है 
कि सार्वजनिक आदर 'युद्ध' ही रहे। हाँ, जो लोग व्यक्तिगत 
रूप से चढना चाहे वे 'मामनुस्वर युद्ध्य च॑ इस मन्त्र 
को माने, किन्तु “युदुध्य/ इस मत्र को कोई न भूले । 
आदर्श हमारा ऊँचा है, इसमे कोई सन्देह नहीं--पर 

साथ ही यह भी असन्दिग्ध है कि हममें आज सत्व और 
रज दोनो का अभाव है । 

तमस्त्वज्ञान्ज विद्धि मोहन सर्वेदेहिनाम्‌ । 

प्रमादालस्यनिद्राभिस्त ल्िबध्नाति भारत ॥ 

अप्रकाशोषप्रवृत्तिब्च प्रमादो मोह एवं च। 

ये तमोजन्य सारे रोग हममे पाये जाते हे और 'रजो 

रागात्मकं विद्धि तृष्णासगसमृद्भवर्मा और लोस. प्रवृत्ति- 
रारम्भ: कर्मणामशम. स्पुहा ।/ ये रजोजन्य सस्कार अग्रेज्ो 
में पाये जाते है । जिस तरह गाधीजी कहते हे कि थदि 
अपने धर्म की, मन्दिरों की, बाल-बच्चो की, देवियों की 
रक्षा हम अहिंसा से नही कर सकते तो कायरता से तो 
हिसा जच्छी, उसी तरह यह भी क्यो न सिखाया जाय 
कि यदि सतोगुण प्राप्त करके 'सुख्नं संगेत बध्नाति' का 
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अमृतपान नही कर सकते ती तमोगुण से तो “कर्म संगेन 
बध्ताति' ही अच्छा है ? तमोगृण का नाह यदि वाछनीय 
है तो उसका नाश तो हो, खाने को रोटी तो मिले, क्योकि 
भूखे भगति न होहि गोपाला ।' 

हमारी यह दुदंशा क्यो है ? इसका साधारण उत्तर तो 
इस तुलनात्मक विचार मे मिल गया। किन्तु हम पराधीन 
कैसे हुए और पादचात्य लोग स्वाघधीन क्यो है, इसका 
उत्तर तो हमारी और उनकी मनोवृत्तियो के अध्ययन से 
स्पष्ट हो जाता है । राजा मॉ-बाप है, प्रजा सन्‍्तान है, 
यह कहानी हमे हजारो पीढियो पहले से पढ़ाई गई । फल 
यह हुआ कि जो राजा वहीं माँ-बाप | देशी-विदेशी का 
भेद हमारे यहाँ कभी न रहा। पाइ्चात्य लोगो को सभ्यता 
मिली स्वतन्त्रता के लिए मर-मिटरने वाले रोम से । नतीजा 
यह हुआ कि जहाँ २३४४० (राष्ट्रीय ) ॥ 27008 
(देशभक्ति ), [02770८:४०ए (प्रजातन्त्र ), ?एप०॥० शंता। 
(सेवाभाव), (४82०75977 (नागरिकता ), ?ए७॥० तप 
( सार्वजनिक कतंव्य ) इन शब्दों का तात्पयय वहाँ का 
बच्चा-बच्चा जानता है, वहाँ हमारे यहाँ इन शब्दों के 
अर्थ से आज भी लोग अनभिज्ञ है । जिन राणाप्रताप 
और शिवाजी की हम जयनन्‍्ती मनाते है, उन्होने भी धर्म 
के लिए तो जहाद की, किन्तु देश के लिए किसी ने लडाई 


| 
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नही लड़ी । इसी तरह धमं के नाम' पर मर मिटनेवाले 
तो भारत के इतिहास में हज़ारों मिलेगे, किन्तु देश के 
लिए हड्डी देनेवाला दधीचि तो एक-आध ही' मिलेगा । 
नतीजा वही हुआ जो होना था। परिचिम से विजेता आते 
गये, और जो नया विजेता आया, हमने उसका सोने के 
थाल से स्वागत किया। इस तरह से हमने बहुत से 
विजेताओ को पचा भी डाला । किन्तु अन्त में मन्दाग्नि से 
पीडित होकर स्वय भी रोगी बन गये । आज भी देश में 
स्व॒राज्य की उत्कट चाह नही है, जब यह चाह उठेगी तब 
किसकी मजाल जो हमे परतत्र रखे ? 

बस, हम परतत्र क्यो हे, इसका उत्तर यही है कि 
हममें स्वतत्रता की' उत्कट चाह नही है। हाल मे सहकारी 
भारत-सचिव अर विन्टरटन ने अपने व्याख्यान में कहा 
था कि भारतवर्ष बहुत सी बातो मे पिछडा है, इसका यह 
भी कारण है कि भारतीय सासारिक द्रव्यो से विरक्‍्त हे । 
यह कथन असत्य नही है । हाँ, इतना ज़रूर है कि हमारा 
वैराग्य फायक्लेशभयात्यजेत्‌ की बुनियाद पर रचा हुआ 
तामस त्याग है । 

“जिन खोजा तिन पाइयाँ--चाह उठने पर हम भी 
स्वतत्रता के लिए मर मिेगे । 
सई १९२७ 


३25 /३, 
मासेल्स से जेनेवा 


हम लोग २० जून को सबेरे मार्सेल्स पहुँचे | जकात- 
वालो ने पेटियाँ खुलवाई, पासपोर्ट देखें गये, अन्त में छट्टी 
मिली । मार्सेल्स यो तो पुराना नगर है, पर साफ-सुथरा 
नही है। करीब नौ लाख की आबादी है । सडक-मुहल्ले 
या तो कलकत्ता के चित्तरजन एवेन्यू जैसे या बम्बई के 
सैण्डहस्टे रोड जैसे हे। मनुष्य यद्यपि मार्सेल्स में पैर 
रखते ही यूरो पियन-ही-यूरो पियन दिखाई देते है, किन्तु साफ 
कपडेवाले कम नजर आते हे । ज्यादातर कुली मैले 
कपडेवाले है । शरीर मज़बूत है---वैसे भले आदमी शौकीन 
तबियत के हैँ । फ्रासीसियो की दाढी प्रख्यात है । उसे ये 
लोग बडी सावधानी से रखते हे । प्राय लोग बरामदो में 
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बैठकर खाना खाते है । खाते समय हल्ला काफी मचाते हैं । 
भार्सल्स में देखने छायक स्थान केवल नातरे दाम 
(]२०४८ 707८) का मन्दिर हैँ । यह मन्दिर प्राय चार सौ 
साल पुराना है । पहाडी की करीव २५० फीट ऊँची एक 
चट्टान हैं। उसपर पहुँचने के लिए लिफ्ट लगी हुई है । 
इतनी ऊँची लिफ्ट मेने पहलेपहल देखी । चट्टान पर मन्दिर 
बना है । मन्दिर का गुम्बद भी शायद २५० फीट ऊँचा 
बताते हैं । मन्दिर के सभा-मण्डप के भीतर मेरी की मूर्ति 
है--गोद मे वाहक ईसा हैं। अपने मन्दिरों की तरह 
अन्बेरा भी गहरा था । मोमवत्तियों के प्रकाश से मूर्ति के 
दर्शन होते थे। अपने यहाँ दर्शनार्थी घी के दीपक जलाते 
है, वैसे ही यहाँके भक्त लोग एक-एक गज्ञ लम्बी मोमबत्ती 
खरीद कर मूत्ति के सामने उसका दीपक जलाते है । अपने 
यहाँ जैसे छत्र चढाते है, वेसे ही यहाँ भी भक्‍त लोग टाल 
पर अपना नाम लिखकर दीवार पर लटका देते हैँ | हजारो 
टालें लटक रही थी | अपने मन्दिरों में और इस मन्दिर में 
मुझे कोई फर्क नज़र नहीं आया । मेरे लिए मेरी की 
गोद में बालक ईसा मानों यशोदा मैया की गोद में कृष्ण 
के समान था। तुलसी मस्तक जब नवे, घनुषबाण छो 
हार्था, यदि तुलसीदास यहाँ आते और यह दोहा पढते तो 


अवश्य ही ईसा की यह मूत्ति माता कौशल्या की गोद में 
३ बढ 
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राम के आकार मे परिणत हो जाती | किन्तु यहाँ तुलसी- 
दास कहाँ ? खैर, मेने तो अपनी भावना की सृष्टि में ईसा 
को कृष्ण के रूप में परिणत करके शान्ति का अनुभव कर 
लिया । साथ ही अपने प्राचीन मन्दिरो की स्मृति भी हुई । 
लन्दन में हमारा भी एक विज्ञाल मन्दिर २५० फीट ऊँचा 
क्यो न हो, इसकी कल्पना में में गोते खाने लगा तो याद 
आया कि अच्छा मन्दिर दस लाख बिना नहीं बन सकता । 
परिस्थिति को समझ कर लम्बी साँस ली। इस मन्दिर की 
मूर्ति बडी मनोहर थी । 

हमारे देश में मन्दिरो पर तो छाखो रुपये खर्च होते 
है, किन्तु मूत्ति पर ध्यान कम दिया जाता है। जगन्नाथजी 
और द्वारका की मूर्तियाँ तो अपनी कला-विहीनता के लिए 
प्रख्यात है । बम्बई में लक्ष्मीनारायणजी की मूर्ति यद्यपि 
बड़ी मनोहर है, किन्तु ऐसी मूर्तियाँ बहुत कम मन्दिरो में 
है। यहाँ की मूर्ति में तो कारीगर ने अपनी, तमाम कला 
खर्च कर डाली है। पास मे ईसा की दो मूत्तियाँ और थी । 
एक सूली पर लटकते समय की, एक सूली से उतारे जाने 
के बाद की। दोनो में सजीवता कूट-कूटकर भरी थी। 
सूली से उतारे जाने के बाद की मूति को देखकर तो रोना 
आ सकता था । बाल बिखरे हुए, हाथ-पाँव में कीले लगी 
हुईं, सारा शरीर लहू-लुहान, आँखे बाहर निकली हुईं । 
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दृश्य हुवबह था। नातरे दाम के मन्दिर की ऐतिहासिक 
घटनाओ के ज्ञान के लिए फ्रेच विप्लव की कहानियाँ बहुत- 
कुछ प्रकाश डालती हैं । 

मार्सेल्स से हम लोग जेनेवा रेल से चले । रेल के थर्ड 
क्लास के डिब्बे हमारे देश के सैकण्ड क्लास के डिब्बे से बुरे 
नही थे । किराया यहाँ के थर्ड का हमारे यहाँ के थर्ड से 
कम हैं । यहाँ का फर्स्ट क्लास हमारे यहाँ के फर्स्ट की 
तुलना में बिल्कुल रद्दी हैं। जेनेवा पहुँचने मे हमें दस घण्टे 
लगे, किन्तु थकान नही आई | दोनो तरफ हरियाली थी । 
खेती का तो क्या पूछना। भारत में तो ऐसी खेती हमने 
कही नही देखी । सीची लाइन में व्यवस्थित रूप से बरावर 
फासले पर पौधे बोये जाते है । खेत क्या हे, बगीचे हे । खेत 
के बीच में किसानो के रहने के लिए कोठियाँ हे | ग्राम देखने 
के लिए तो हम शुरू से उत्सुक थे । रेल में बैठने के बाद 
वहुत-से ग्राम नज़र आये । किन्तु क्‍या हम उन्हे ग्राम कह 
सकते हे ? हमारे देश में ऐसे ग्राम कहाँ ”? इन आमो की 
तुलना भारतवर्ष के अन्धेरी, सान्ताक्रज, बाँदरा इत्यादि 
वम्बई के निकटस्थ उपनगरो से की जा सकती है । भेद केवल 
इतना ही है कि भारत के इन उपनगरों में घनी विराजते 
हैं, यहाँ के ग्राम गरीबो के है । साफ सडके, साफ छोटे-छोटे 
ठीक बम्बई के फैशन के बगले, मोटी-मोटी गायें, मोटे-मोटे 
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घोडो के हल, जगह-जगह सिंचाई के लिए नदियों पर लगे हुए 
पम्प देख-देखकर अपने देश के दुर्भाग्य पर रोना आता था। 

हमलोग देश की दुर्देशा पर विवेचना करने लगे। 
अपने दुर्गुगों पर विचार किया और इस निर्णय पर 
आये कि हम में स्वार्थ-त्याग की कमी है। छालाजी 
(लाला लाजपतराय) ने प्रेम के आवेश में हाथ उठाकर 
कहा कि हमारे देश मे केवल दो मनुष्य हे--'गाधी और 
मालवीय ।' मुझे जो रुचता था उसीकी वैद्य ने सिफारिश कर 
दी । गाँधी और मालवीय का गुणगान करते-करते में कभी 
नही थकता । लालाजी की निरभिमानता और सरलता 
ने मुझे मोहित कर दिया । मेने कहा, “लालाजी, इसके बाद 
नम्बर आपका है ।” लालाजी ने कहा, “मुझे चाहे तीसरे 
नम्बर में रक्खो चाहे पाँचवे में, मनुष्य देश में दो ही हे-- 
नम्बर एक गाधी और नम्बर दो मालवीय ।” गरीब बेचारे 
लालाजी !' आजकल उनका स्वास्थ्य अच्छा नही रहता, 
यहाँ की हवा गतवर्ष उनके अनुकूल आई तो इस साल फिर 
दो महीने के लिए यहाँ आये | छाछाजी का सारा जीवन 
देश-सेवा में बीता । घर छोडा, ऐश-आराम छोडा, शरीर 
का सुख छोडा, कमाई को स्वाहा किया, जेल भुगती, स्त्री 
के धन का भी हाल में ट्रस्ट बनाकर अन्तिम कौडी प्रसब्नता- 
पूर्वक दान करके अब पूरे भिखारी बन गये। रात-दिव 


् 
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देश-सेवा के अतिरिक्त करते क्‍या है ” यहाँ भी वही धुन 
है । स्वास्थ्य के लिए विदेश चले आये तो मानो गज़ब कर 
दिया । समाचार-पत्रो ने डॉटना भी शुरू कर दिया। नेता 
लोग क्या ठहरे, मानो लोहे के चर्खें। चलाया जा सके 
इतना चला लो, टूटे तो चाहे टूटे । गाधी काम करते-करते 
गिर जायें, मालवीय मर जायें, किन्तु मरने के पहले कोई 
मत रोओ । पीछे तो स्मारक भी बने, सभा भी हो, वर्षी भी 
मनाई जाये, किन्तु जीतो की सुधि न ली । हाल में गाधीजी 
का, मालवीयजी का स्वास्थ्य विगडा तो किसी अखबार 
वाले ने यह नहीं लिखा कि इन थोडे-से हड्डी-मासवाले 
शरीरो को कुछ विश्राम लेने दो। लालाजी ने विश्वाम 
लिया तो ऊपर से डाँट मिली | इग्लैण्ड के मजूरदल के 
नेता रैमज़े मेकडानल्ड का स्वास्थ्य थोडा-सा विगडा तो हवा 
खाने बाहर भेजे गये। अब वापिस आये हैं। ट्रेड-यूनियन 
विल के कारण मजूर-दल में घोर अशान्ति है, किन्तु मजूर 
दलवालो ने अपने नेता से यह कह दिया कि आप अभी 
आराम कीजिए, आपका स्वास्थ्य ढीला है। यह भी देखिए 
और वह भी देखिए---आकाझ-पाताल का अन्तर है । हमारे 
लोग ज़रा समझले कि गाधी, मालवीय और लालाजी को 
भी हमारी ही तरह मनुष्य-शरीर मिला है, जो एक हद 
तक ही काम कर सकता है । ये मरेगे तो सारा देश रोवेगा, 
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धाड मार-मारकर, आज ज़रा इन बेचारो के स्वास्थ्य की - 
चिन्ता तो कर लो । हमलोगो में से न्‍्याय-बुद्धि चली गई ' 
है। देश के प्रति अन्याय, धर्म के प्रति अन्याय, जाति के 
प्रति अन्याय, नेताओ के प्रति अन्याय । जो न्याय नही देते, 
उन्हे न्याय नही मिलता । हमारी भी यही गति है । 

कुछ जेनेवा की बाते लिख देता हूँ । यह स्थान अत्यन्त . 
सुन्दर है, लेकिन काश्मीर से अधिक सुन्दर न होगा, यह 
मेरी धारणा है। दाजिलिंग से कुछ अधिक सुन्दर है। « 
दाजिलिंग केवल पहाडी स्थान हैं, यह पहाडो के बीच 
समतल भूमि पर जेनेवा झील के दोनों किनारो पर बसा 
हुआ है । इस प्रदेश में व्यापार अधिकतर झाडियो का, 
दूध का, होटलो का है । हवा खाने की जगह ठहरी । और 
अन्तरष्ट्रीय स्थान ठहरा, इसलिए दूर-दूर के लोग'माते 
हैं। शहर में बडे-बडे होटलों की भरमार है। सामने 
हिमाच्छादित आल्प्स पहाड दिखाई देते है । झील का पानी 
इतना स्वच्छ हैं कि जाडे मे पानी में तेतीस फीट गहरी 
पडी हुई चीज़ दिखाई देती हैं । डाक्टरी परीक्षा में जेनेवा 
झील का पानी सर्वोत्तम ठहरा | भूख यहाँ पर खूब लगती 
है | दूध अत्यन्त शुद्ध और सुस्वादु है । घृत की कोई कमी 
' नही है। भूख का कारण आवहवा और व्यायाम दोनो है ।, 
सर्दी साधारण है, किन्तु व्यायाम में रुचि पैदा करती है । 
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व्यायाम का एक जबरदस्त साधन यह भी है कि यद्यपि 
सूर्योदय साढे चार बजे होकर सूर्यास्त आठ बजे होता है, 


तथापि सवेरे चार बजे से रात को नी बजे तक सीधी” 


रोशनी रहती है। अधिक उत्तर जाने से दिन बडे और- 
रात छोटी होती जायगी। सुनता हूँ कि स्काटलैण्ड में 
आजकल एक बजे रात तक रोहनी रहती है औौर तीन बजे 
फिर रोशनी शुरू हो जाती है, यद्यपि सूर्योदय तो शायद 
चार बजे होकर सूर्यास्त नौ बजे होता होगा । अधिक रात 
तक रोशनी टिकने का कारण उत्तरी प्रदेश है । 

जेनेवा में एक फव्वारा है, जो एजिन-पम्प से चलता 


क्यो 


है । ढाई फीट मोटे पाइप में आता है, जो तीनसौ फीट , 


पानी छोडता है । दृश्य देखने लायक है । 
जून १९२७. 
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जेनेवा से लन्दन की यात्रा हमने वायुयान द्वारा की । 
यह नया अनुभव था । नयें-तये दृश्य देखने की छालसा 
थी, इसलिए हमारी मसडली में अदम्य उत्साह था । किन्तु 
यह उत्साह अधिक देर तक न ठहर पाया । आकाश में 
बीस मिनट भी न रहने पाये थे कि सबको चक्कर आने 
लगे । हमारे एक-दो साथियो ने के करते-करते विमान 
को भी दूषित कर दिया । मुझे भी जरा-ज़रा चक्‍कर आ 
रहे थे, किन्तु राम-राम करते किसी तरह लन्दन पहुंचे । 
जेनेवा से लन्दन करीब ८०० मील है । हम आकाश मे 
कोई आठ घटे रहे । साथियो को परेशानी इतनी हुई कि 
लन्दन पहुँचने पर किसीने भोजन तक न किया । कानों 
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के घोघाट ने तो बारह घटे पीछे तक दिमाग को बेकार 
बनाये रकक्‍्खा । हवाई जहाज पर हम लोग बहुत-से शहरो 
पर से उडते हुए निकले । पेरिस को भी आकाश से देखा, 
किन्तु लन्‍्दन के सामने तो सब छोटे हे .। 

नव्वे लाख मनुष्यो से गुजारित इस घोसले को क्या 
उपमा दें ? पृथ्वी फिरती है, इसपर लोगो ने सन्देह 
किया । किन्तु लन्दन फिरता है या नही, इसको लोग 
स्वयः आकर देखलें। चर्खी के घोडे पर चढनेवाले 
लडके की तरह जिसने लब्दन म॑ पाँव रक्‍्खा नही कि 
लगा उडनें। राह चलते मनृष्य तो मानो दौडते हे। 
रास्तो मे मोटरो का और मनृष्यो का इस तरह का ताता- 
सा लगा रहता है, मानो रात-दिन सडको से कोई जलूस 
गुज़र रहा हो । भीड पहले मेने इतनी कही नही देखी । 
इसपर भी हरएक चौरस्ते पर केवल एक पुलिस का जवान 
भीड को सम्हालता है । ससार की दौड की बाज़ी' में हम 
लोग कितने पिछड गये है, यह यहाँ आने पर प्रत्यक्ष होता 
है । ऊपर से हवाई जहाज़, सडको पर मोटर और ट्राम, 
सडको के नीचे बुगदे में रेठल---एक साथ एक स्थान से 
दूसरे स्थान प्र जाने के लिए दो-तीन रास्ते, शहर के 
बीच में बडे-बडे बगीचे, आलीशान इमारते, साफ-सुथरी 
सडकें, धन, बुद्धि, विद्याबल, और यह सब कुछ लन्दन 
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में है, किन्तु तब भी लन्‍्दन ने मुझे मोहित नहीं 
किया । 

में किसी समय नित्य-नियम से दुर्गा सप्तशती का 
पाठ किया करता था । किसी मित्र ने मुझे बताया कि 
दुर्गा सप्तशती का पाठ जितना ही मगलकारी' है, उतना 
अमगलकारी भी है । शुद्ध पाठ किया तो ठीक, नही तो 
लेने-के-देने पड जाते है । उदाहरण स्वरूप यह भी बताया 
कि “भार्या रक्षतु भेरवी” के स्थान पर भार्या भक्षतु सेरवी, 
ऐसा अश्युद्ध पाठ करके एक भक्त को अपनी स्त्री के प्राण 
से भी हाथ धोना पडा था। मेने सोचा कि ऐसा देव 
मुझको फलप्रद नही होगा । जहाँ पाठ की अजृद्धि पर 
इतना क्रोध, वहाँ “प्रभु मोरे अवगुण चित न घरो” की 
पुकार किसके कानो तक पहुँचे ? लन्दत का भी यही हाल 
है । यहाँ निर्बह के बल राम! की कोई सुनाई नही है । 
“यो माम्‌ जेष्यति संग्रासे से भकतो भविष्यति”, देवी 
की इस उक्ति को लन्दन बार-बार डके की चोट दोहरा 
रहा है । लन्दन लन्दनवासियों को चाहे मगलकारी हो, 
किन्तु दूसरो के लिए मगल कहाँ ” ससारभर का घन घूस- 
चूस कर लन्दन दिन-दिन मोटा होता जा रहा है । यदि 
भारतवर्ष अपना पाट लन्दन की मार्फत जरमनी को बेचता 
है तो अमेरिका भी अपनी चाँदी इसीकी मार्फत चीन को 
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भेजता है। मानो व्यापार का ठेका लन्‍्दन ने ही ले रक्‍्खा' 
हो। किन्तु इतना होने पर भी लन्दन खूबसूरत शहर 
नही है । 

ऐसे कई मह॒ल, मकान या गिर्जाघर हैँ जिनकी ससार 
भर में ख्याति है--जो साहित्य या इतिहास में अमरत्त्व 
प्राप्त कर चुके हे--पर जो वास्तव में 'दूर के ढोल सुहावन' 
इस उक्ति को चरिता्थ करते हे। धुर्वाँ और धूप से 
आच्छादित ९० लाख मनृष्यो की बस्ती का अन्धकारमय 
लन्दन अपनी' बदसूरती से लोगो के चित्त में भय-सा पैदा 
करता है । बडो-बडो के दाँत खट्टे करनेवाला, फ्रास को 
समय-समय पर खिलौने की तरह खिलानेवाला, अपने 
देश की स्वतत्रता के लिए मर मिटनेवाला, दिग्विजयी', 
एशियाई देशो का भाग्य-विधाता, ससारभर में अपना 
सिक्का जमानेवाला, भयावना, भीषण लन्दन किसीके 
चित्त को मोहित नही कर सकता । 

आजकल यहाँ रूस से खटकी हुई है, इसकी बडी' 
चर्चा है; बुध को सूर्यग्रहण होगा, इसकी बडी चर्चा है, 
एक सोलह साल की लड़की ने सबको टेनिस में हरा दिया, 
इसकी बडी चर्चा हैँ, सम्राट के यहाँ परसो दावत्त में 
किस किस देवी ने कौन-कौन से आभूषण पहने, इसकी 
बडी चर्चा है । किन्तु भारत में भूख के मारे कितने मनुष्य 
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मरते है, इसकी कोई चर्चा नही | भारत की चर्चा कौन _ 
करे ? भारत शान्त है, चूप है, हिन्दू-मुसलमान श्गड़ते 
है, सिर से बला टली, अपने दिन चैन से कटते हे--- 
चिन्ता किस बात की ? यहाँ की पालंमेण्ट का भकान 
सात सौ साल पुराना है । अन्य सरकारी मकान भी सब 
पुराने हे । सरकारी नौकरो को मामूली वेतन मिलता है। 
फिजूलखर्ची का नाम नही । क्यो ? इसलिए कि सरकार 
को प्रजा के सामने कौडी-कौडी का हिसाब देना पड़ता है । 
किन्तु भारत की मोर भी देखिए; नई दिल्‍ली के मकानों 
की ओर दृष्टिपात कीजिए, भारत-सरकारु के शाही 
ठाट-बाट को देखिए | आकाश-पाताल का अन्तर है। 
किन्तु दस्तदाजी कौन करें ? यहाँ तो-- 
/एहसें क्या बोलदोविज्स गया या रूस आता हैं, 
यहाँ तो फिक्ने सरभाई कि माहे पुस आता है ।” 

कोई नगापन मिटने की' औषधि बतादे, पेट भरने का 
उपाय' बतादे, तो दिमाग मे सूझ पैदा हो, अन्यथा जहाँ 
रोने से फ़ुरसत नही, वहाँ सगीत कैसा ? रोम जलने लगा 
तो नीरो ने सारगी की तान छेडी । आज चाहे छोग नीरो 
को घिककारें; किन्तु आज भी रोम जलता है और नीरो 
अपनी सारगी में मस्त है । किन्तु हम तो ऐसे सहम गये 
है कि भूखे है, इसकी भी सुध हमें नहीं है । छोग 
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कहते हैं कि तुम भूखे हो, इसलिए हम भी कहते 
है कि हम भूखे है । हमें क्‍या पता कि हम वास्तव में 
भूखे हे ! 

जुलाई १९२७. 
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मेने यूरोप के बड़े शहरो में लन्दन देखा, पेरिस देखा 
और बलिन देखा । मुझे कहने मे कोई सकोच नही होता 
कि बलिन सबसे श्रेष्ठ है । लन्दन तो खूबसूरत शहरो में 
नहीं गिना जा सकता; किन्तु लन्दन की' खूबी, लन्दन की 
चहल-पहल में है । पेरिस में तीन-चार सडके अत्यन्त सुन्दर 
है, बाकी भद्दी । वहाँ के नाटक, खेल-तमाशे मशहूर 
है; इसीलिए मालूम होता है, पेरिस का नाम' बहुत ज्यादा 
होगया , किन्तु बलिन सब में निराला है। सुन्दरता तो कूट- 
कूठ कर भरी है। सडको पर अधिक भीड नही है, क्योकि 
रास्ते अत्यन्त चौडे और सीधे हे । शहर में इधर-उधर 
घूमने के लिए नीचे ज़मीन के भीतर की रेल, ज़मीन 
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के ऊपर पुल बाधकर पुल पर चलनेवाली रेल, मोटर, 
बस, ट्राम, इत्यादि तो हे ही, रास्ते के दोनो तरफ 
गाडी-घोड़े चलते हे, बीच में सडक के दोनो किनारो पर 
राहगीरो के लिए फूटपाथ बने हे । बीच का फुटपाथ भी 
एक अलग सडक समझिए जिसके दोनो ओर वृक्ष लगे है । 
मकान सब सुन्दर हे । रास्ते इतने साफ हे कि कलकत्ते 
के चौरगी से बढकर नही तो समान ज़रूर हैं । चौराहो 
पर भीड को सम्हालने के लिए पुलिस नहीं खडी' होती, 
लाल-हरी बत्ती दिखाकर भीड को सम्हालते हे । 

कसर के महल देखें । भीतर सजावट अच्छी है, किन्तु 
इन महलो की अपेक्षा किसी किसी होटरू में सजावट 
अच्छी होती है । लोगो को आदचये हो सकता है कि 
हमारे राजा-महाराजाओ की अपेक्षा इन सम्राटो के महरू 
अधिक मनमोहक क्यो नही होते । लोग भूल जाते हे कि 
हमारे राजा-महाराजा निरकुश हें, उनके काम की खबर 
लेनेवाला कौन है ? पर यहाँ तो पालंमेण्ट रुपया मजूर 
करती हूँ तब कही खर्चे कर पाते हे । नतीजा यह हुआ 
कि कंसर और पचम जार्ज के जो महल हे, वे सब पुराने 
है, उनकी सजावट पुरानी हु--करोडो रुपया यहाँ बात- 
बात में खर्च होता है, किन्तु शाही महलो पर नही । हमारे 
राजा-महाराजाओ के यहाँ लाखो उनके स्नान-घरो पर खर्च 
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हो जाते है, किन्तु लोकोपयोगी कामो के लिए कुछ भी 
नही । इनके कुरूप महल इनकी शोभा' है, हमारे सुन्दर 
महल हमारी शर्म है । मेने केसर के पुराने-नये सब महल, 
कोई भीतर से कोई बाहर से देखे । प्रायः साधारण हे । 
कोई विशेषता नही, सो भी पचास-साठ वर्ष पहले के बने 
हुए है । कि 

बलिन का शाही पुस्तकालय देखा । पुस्तकालय का 
मकान १५ बीघे में बना है । १३ तलले का भकान है। 
कुल तीन लाख पुस्तको का सग्रह हैं । सारा पुस्तकों से 
भरा है। सस्कृत और पाली की तमाम पुस्तकें है । 
हस्तलिखित अनेक पुस्तके भारत से ला-छाकर रक्‍्खी गई 
है । पुस्तकाध्यक्ष ने कहा--“हमारे पास गाधीजी के 
अग्रेजी गन्‍्थ और उनके गुजराती ग्रन्थो के अनुवाद तो हैं, 
मूल गुजराती ग्रन्थ नही है ।” मेने कहा--“में भिजवा 
दूँगा ।” भारत में अलवर, बीकानेर इत्यादि तमाम राज्यो 
की पुस्तको का सूचीपत्र इसके पास हैँ। पुस्तकालय 
देखकर हम लोगो को अत्यन्त हें हुआ । 

जर्मनी के डाक्टर प्रसिद्ध हे । मेने एक विशेषज्ञ को 
बुलाकर सारे शरीर की परीक्षा करवाई। उससे मेरे मेदे भें 
से एक यत्र दर कुछ रस निकालूकर उसकी परीक्षा की । 
अन्त में कहा कि मेरे तमाम अग स्वस्थ है, कोई व्याधि 
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नही है, कभी-कभी बीच में जुकाम हो जाता है, वह 
बदहजमी के कारण है। बदहजमी अधिक खाने के 
कारण है । उलट-पुलट करके मुझे देख लेना चाहिए कि 
कितनी रोटी, कितना दूध सहज में पच सकता है और 
फिर उससे अधिक नही खाना चाहिए । मंते अपने वैद्यो 
के पपंटी के इलाज और २५ सेर तक दूध पिलाने की 
कथा कही । पहले तो उसने नही माना, फिर सारी बात 
समझने पर कहा--“महाशय, अपने वैद्यजी को यहाँ 
भेजिए । हम उन्हे सब तरह आराम देगे, रोजी देंगे, सब 
सुभीता कर देगे । हम जानना चाहते हे कि वह यह कंसे 
करते है ।” उन्हे यह क्या पता कि हमारे शास्त्रीजी गर्मी 
में नगे बदन, सर्दी मे पतली बण्डी पहन कर चलते है ! 
मेने कहा--/इसका हम प्रबन्ध कर लेंगे ।” ये लोग 
सीखने के लिए कितने आतुर रहते है, यह ध्यान देने की 
बात है । 

हैम्बग भी अत्यन्त सुन्दर हैं। यहाँ नई बात यह हैँ 
कि एक सडक नदी की तह के नीचे है, जो पुल का काम 
देती है । शहर भी अत्यन्त सुन्दर हूँ । मेने जम॑नी के गाँव 
देखें, कस्बे देखें, शहर देखे। विद्या में, परिश्रम मे, 
व्यवहार में, कला-कौशल मे ये जमंन सर्वश्रेष्ठ है । धूर्तता 
में, धन कमाने में राजनीति में, अग्नेज़ सर्वश्रेष्ठ है । 
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वीरता में, भलमसाहत में, सौन्दर्यपासना में फ्रेच सर्व- 
श्रेष्ठ हे । 

और हमारे भारतवासी ? 'होइ हे सोह जो राम रचि 
राख को रोज़ कह लेते है, किन्तु हमारे ही कवियो का 
गाया हुआ 'देवेव देमसिति कापुरुषा वदन्ति| किसी की 
ज़बान पर नही । 
फरवरी १९२८ 
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इग्लैण्ड से अमरीका जाता हूँ तो मालूम होता है कि 
किसी दरिद्र स्थान से इन्द्राल्य को जा रहा हूँ । इतना 
ऐशो-आराम, इतनी भोग की भूख तभीतक निभ सकती 
है जबतक कि खानेवाले थोड़े हो, खिलाने वाले असख्य । 
इन मुल्को में यव का आविष्कार भी इसी सिद्धान्त पर 
हुआ है । हाथ की मेहनत से कहाँ तक पैदा किया जा 
सकता है ? भूख की कोई सीमा नहीं हैँ । हम दो सौ 
मुसाफिरों के लिए वहाँ कितना आयोजन है, कितनी 
जूठन रोज जाती है, कितनी सामग्रियों की नित्य' बरवादी 
होती है ! मनुष्य इतना कहाँ तक पैदा करता 
अक्लमन्दो ने कहा--चलो, यत्र निकालो | यत्र भी चलते 
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लगे, तो भी भूख न भगी । नतीजा यह है कि छाखो 
प्राणी यहाँ बेकार है; करोड़ो एशिया में तबाह हो गये, 
किन्तु कुछ हज़ार की भूख ज्यो-की-त्यो जारी है । आदर्श 
भी उन्हीका है । लोग उनको गिराके खुद वहाँ पहुँचना 
चाहते है । कुछ लोग ससार को सुखी देखना चाहते हे, 
किन्तु जबतक यह राक्षसी भूख है, तवतक ससार के लिए 
सुख मृग-तृष्णा है । किसी दत-कथा में यो कहा गया है 
कि जब रावण न मरा तो रामजी को विभीषण ने बताया 
कि रावण की नाभि में अमृत-कुण्ड है,जउसका शोषण कर लेने 
से उसकी मृत्यु हो सकती है । उसी प्रकार जबतक इन 
गोरो की भोगपिपासा पर कुठाराधात नही होगा, तबतक 
ससार का दुख बना ही रहेगा । 

सुनिए यहाँ की दिनचर्य्या-- 

सुबह ९ बजे उठे कि नाइता किया, दौड़ें आफिस 
में, वहाँ काम नही करना हे, केवल हिसाब लगाना हैँ 
कि आज कितने रुपये आगये । एक बजे लूच, फिर वही 
आफिस । सात बजे भोजन, ८॥ बजे नाटक, ११॥ बजे 
व्यालूु, फिर नाच, २ बजे शयन | यह साधारण दिन 
और रात्रि-चर्या हैं । शराब, धुवाँ, चाकलेट, चाय इसका 
जिक्र फिजूल है । लोगो में दिमाग है, मगर रात-दिन 
उससे यही काम लिया जाता है कि कैसे किसीको खा 
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जायें ? दया है, सहृदयता है , किन्तु सव कुछ वातावरण से 
दूषित हूँ । छोग निरे राक्षस नही है, किन्तु वातावरण के 
कारण उन्होने सिद्धान्तों में और जीवन में अन्तर बना 
रक्‍खा हूँ । लोग सर्वताश की ओर जा रहे है, ऐसा इन्हे 
पता भी नही है । यदि यह भोग-पिपासा इनकी मिट जाय 
तो बाकी साधना रह जाती हूँ । एक अजीव मिश्रण हैँ, जो 
मनन करने योग्य हूँ । 

मेने भर-पेट निन्‍दा की हैँ, वह केवल उनके बुरे पहलू 
की बुराई है । अच्छाई भी खूब है | शौय॑ है, दक्षता हूँ , 
व्यावहारिकपन है, फुर्ती है, दया है, सचाई है । 

यहाँ से मेरा मन पिलानी की ओर दौडता हैं । कोई 
नादान दोस्त मिलान करे तो कहेगा कि पिलानी तामस 
निद्रा में सोई है, लोग अज्ञान है, मूर्ख हे, कायर हे, गदे 
है | किन्तु ऐसी वात नहीं है। वात यह हैँ कि आप 
खुर्देवीन लेकर दूढेगे, तो वहाँ आपको काफी मसाला 
मिलेगा । दरअसल पिछानी ऊजड होती जाती है।न 
हीरा है, न डेडा है, न सुल्तान नीलगर है, न करीमर्खा है । 
और भी अनेक नाम गिना सकता हूँ, जो चले गये । 
उनकी जगह नई रोगनी के लोगो ने ले छी है । बडवाली 
पिछानी की जगह कालेजवाली पिलानी या बिडलो की 
पिलानी बन गई है । जोहडो की जगह तालाव ने ले ली । 
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हमारे कई ऐतिहासिक ऊँट मर गये , कुम्मैत घोडी भी बूढी 
हो चली । इनको तो हम याद करेंगे; किन्तु कितनी 
मोटरें टूटी हे, इनका हिसाब भी नही है । माली बारा - 
लेते थे तो मधुर गान गाते थे । अब रामेब्वरजी के पप 
ने खुमाणिए माली की अक्ल पर काफी आक्रमण किया 
है । अजब परिवर्तन हुआ है । रात को तिल के तेल की 
बत्ती में पढ़नें का एक अजब मजा आता था । अब वह 
बात ही नही रही । कलकत्ते-बम्बई से हम लोग आते थे 
तो गागजी महराबखाँ की बूझ होती थी, अब अचानक आ 
घमकते है । पिलानी में अवाछनीय चहल-पहल और काफी 
अद्यान्ति आगई है। खूब धक्का लगा है । पश्चिम की 
रोगीली हवा ने खूब धूम मचाई है । किन्तु फिर भी कितनो 
के स्तम्भ अटल खडे हैँ, जिन पर कोई असर नही हुआ 
हैं। यदि असली पिलानी' का मज़ा लेना है, तो उन्हीसे 
मिलिएगा । उनसे पुरानी बातें सुनिएणा तब पता लगेगा 
कि पिलानी कितनी उजड गई है । किसी जोगी को 
बुलाकर हीरराँझा सुनिएगा । 

श्री ठाकुरजी के सामने जब स्वामीजी गाते थे-- 
'एुक नवरू नार, करके सिगार, ठाढ़ी अपने द्वार, पिया 
निकस बाहर एक पलक सार, सन सेरो हर हछीन्हो । वे 
इतना शुद्ध कभी नही गाते थे । काफी अशूद्धियाँ होती 
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थी। तब में कलज॒गी आदमी कहकहा मार कर हँस देता 
था। किन्तु स्वामीजी तो भजन गाते ही रहते थे । ग्यारस 
की रात और ठाकुरजी के सामने उन्हे रिश्ञाने को, मुझे 
याद है, एक बार स्वामीजी ने गाया-- 
उडरे हंस तुम जाओ गगन में, 
खबरा लाओ मेरे प्रीतम की। 
प्रीतस मेरा में प्रीतम की, 
गांठा घुल गई रेशम की । 
रामेश्वरजी नही समझे कि रेशम की गाँठ कैसे घुल 
गई ? तो आखिर स्वामीजी से पूछ ही बैठे । में उन 
दिनो भी कलूजुगी था, इसलिए हंस पडा । प० भोला- 
रामजी भी हँस पड़े, किन्तु स्वामीजी ने तो वहाँ भी 
राधा-कृष्ण का मेल मिला ही दिया। वह तो 'भजन' 
ही गाते थे। अब भी उन्हे “दूडिये” और मूसलमान 
वीवी में कोई फके मालूम नही देता ॥7 
१ “दूडिये” या दंडिया राजपुताना में जेन साधुओं 
को कह॒ते हे । वे सफेद वस्त्र पहिनते हे और मुंह पर भी एक 
सफेद पट्टी बाँध लेते है। जिन स्वामीजी का जिक्र हे वे 
एक मर्तबा दिल्‍ली आये तो उन्होने एक मुसलमान औरत 
को बुरका पहने देखा । बुरका सफेद था। स्वामीजी समझे 
कि यह कोई “दूंडिया” जन साधु हैं। मेने उन्हें फहा कि 
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डाक्टरजी है पुराने पापी । चाहे वह अपने मन से 
चालाक हो, किन्तु हम सभ्य लोगो के सामने खिलौना 
है । में उन्हे जाट डाक्टर कहा करता हूँ । क्योकि ईइवर 
की दया से उनमे सभ्यता नहीं आई है । गाय खुद दुह्ते 
है, छानी काटते हे और रसोई भी बना छेते है । कभी- 
कभी ओऔज़ार की कमी में चाकू ही से काम ले बैठते है । 
हमारे देश में गाधीजी जैसे जाट नेता और डाक्टरजी जैसे 
जाट डाक्टर ही सफल हो सकते है । हरदेवजी वैद्य के 
पिताजी जब मेरे दादोजी बैल की उपमा देते थे तो वह 
प्रसन्नतासूचक उद्गार किया करते थे। सागरमलजी वैद्य 
के पिता लगातार तीस दिन एक सेर घी हज़म करः सकते 
थे। सरूप। खाती तो श्ायद जीवित है । हमारा सीता 
दर्जी है, जिसकी भेस की कथा रोचक है । न मालूम उसने 
मेरे कितने कपड़े बिगाडे ! उलहना देने पर कहता 
था कि बम्बई जेसा तो बना ही देता हूँ, हाँ, कलकत्ते 
जैसा नही बना सकता । सम्सिया धोबी भी ऐसी ही कुछ 
दिल दहला देनेवाली अद्भुत बात कर बैठता था कि 
फिर उलहना देना असम्भव-सा' हो जाता था । कितनी 
स्वामीजी यह कोई मुसलमान बीवी है, पर स्वामीजी अपनें 
हठ से नहीं डिगे। उन्होने कहा, मुसलूूमान बीवियां क्‍या 
सेने पिलानी में नहीं देखीं यह तो “दूडिया” ही है ! 
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ओछी निगाह से ये आपकी सभ्यता को देखते थे, तभी तो 
वाल-वाल बचे । 

सरेआम टॉग उठाकर अधोवायु छोडना तो इनके 
बाँये हाथ का खेल था । यहाँ तो यह हालत है कि डकार 
को भी रोकते है । नये लोग रास्ते में बैठकर पेशाब 
करनेवालो को जी भर के कोसें, मगर उन्हे क्या पता, 
उनमे भी नागरिक कत्तंव्यो को पहचाननेवाले पाँव से 
एक छोटी-सी त्ूया बनाकर उसमें पेशाब करते थे और 
फिर उसपर पाँव से मिट्टी डाल देते थे | हाँ, जो छोग 
नादान थे, वे नाला बहाते थे। जैसा नाई मृण्डन ही 
जानता था। “आगिया' निकालना उसे नहीं आता था । 
बेंगला बाल तो चले भी नही थे । किसी नई रोशनीवाले 
ने (उस जमाने के) आगिया बनवाना चाहा, तो जैसा 
ने कोयला लेकर पहले उसकी रूपरेखा खीची । ऐसे-ऐसे 
महारथी थे, जो अब नही रहे और चले जा रहे हे । 

में पूछता हूँ, उन्होंने किसका क्‍या बिगाडा था? 
किन मुल्को को तबाह किया था ? कहाँ बेकारी फैलाई 
थी ? फिर उन्हें क्यो गालियाँ देते हो ? आप उन वृद्धो 
से मिलिएगा, जिन्हे सभ्यता की हवा न लूगी हो | पिलानी 
उजड चली हैँ । पाण्डेयजी का आक्रमण जारी है, किन्तु 
जो वची-खुची पुरानी सभ्यता है, उससे लाभ उठाइएगा । 
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में पुरानी बातो की याद करता हूँ तो हृदय में गृदगुदी 
होने लगती हैँ । स्पीच देता हूँ, सेंट जेम्स तक की हवा 
खा चुका, किन्तु मन अब भी वही जाता है। पिलानी से 
जब पुरानी पिलानी विदा ले लेगी, तब कुछ नही रहेगा । 
आपके भाग्य मे बदा हो और देखने को मिले तो लडकी 
की विदाई का पुराना दृश्य देखिएगा । याद आता है, 
एक प्रहर का तड़का था और गर्मी का मौसिम । 
निस्तब्ध रात में कोई लडकी विदा की जा रही थी | एक 
तरफ लडकी का रुदन, दूसरी ओर स्त्रियों का गीत-- 
'ओलेगडी लूगायक कोठे चाल्याजी ४ तीसरी ओर ऊँटो 
का उगाल लेना एक अजब समिश्रण था, जो मोहक भी 
था । बचपन में मुझे यह दृश्य इतना मज़ेदार लगा कि बड़े 
चाव से में इसी साध में कई वर्ष मग्न रहा कि कभी मेरे 
ससुरालवाले भी मेरे सोथ मेरी धर्मपत्ती को इसी तरह 
विदा करेंगे । परन्तु उन भलेमानसो ने विदा किया तो 
दोपहर को , इसलिए सगीत का मज़ा जमा ही नही। किन्तु 
यह था उन दिनो जबकि एनीमा नही छेते थे । स्टाचे 
शीघष्य हजम होता है या दूध, इस उधेड-बुन में नही लगे 
थे । तराजू पर तुलना नही सीखा था । 

पिलानी उन मीठे दिनो की याद दिलाती है जब हम 
स्वतन्त्र थे । जब लालसायें, आशाये सारी सामने थी । 
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कैसा मन में आता है ! पिलछानी पहुँच जाऊँ और फिर 
वैसा ही बन जाऊँ ! यह तो असम्भव हैं । मेरी अतडियो 
में भावकता नही आई है कि बिना एनीमा के भी काम 
दें। किन्तु बूढे छोगो से सुन-सुन के आप पिलानी को 
पहिचाने । आप ईट, पत्थर, वृक्ष, मनुष्य सबसे मिले और 
पढाने के साथ-साथ पढे भी उन्हींसे । कभी बारिये के 
पास बेठे तो कभी बूढे नाई से हजामत बनवाये, सीता 
से कुर्ता सिलवाये और रूपा से पढे । 

आपने कहा था कुछ लिखना, तो उमग आगई । 
न्यूयाके पहुँचते ही में “तेल-तेल” चिल्ला उदँगा । वहाँ 
मेरी भावुकता का खातमा हुआ ही समझिएगा । इतना 
लिखा तो सुख मिला । 


महात्माजी-सम्बन्धी 
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गाँधीजी के साथ १५ दिन 
प्रेमी की व्याकुलता 
मदिर-प्रवेश विल 

गाधघीजी और अभिमान 
शास्त्र भी ओर अक्ल भी 
दरिद्रनारायण के मदिर में 
आचार बनाम प्रचार 
उत्कल में पाच दिन 
हिन्दुओ को नेतिक चुनौती 


« ईश्वर भजन और लोक-कल्याण 


27.5९ «॥ 
गांधीजी के साथ पन्द्रह दिन 


[१] 
जगल की ओर से एक बैलगाडी को तेजी से दौडाते 


हुए तीन वृद्ध किसान आ रहे थे । गाधीजी को देखकर 
सहसा उन्होने गाडी रोकी ) बडी फुर्ती के साथ अटपटे से 
एक के वाद एक ने उतरकर गाघीजी के चरणो मे अपना 
सिर रखा और चुपचाप जैसे आये वेसे ही गाडी में बैठकर 
आगे चल दिये। न कुशल पूछी, न क्षेम । न मपना दु खडा 
रोया, न आँसू वहाया । वे खूब जानते है कि गाघीजी का 
तो हरएक सास गरीब के लिए ही निकलता है, इसलिए 
कहे तो क्या और पूछे तो क्‍या ? उनके लिए तो मौन 
होकर सिर झुकाना ही काफी था। कोई पढा-लिखा होता 
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तो छप्पन वाते पूछता, उलहना देता, समालोचना करता , 
किन्तु गरीब मे इतनी कृतघ्नता कहाँ है ? वह तो दूर से 
ही दर्शन करके सन्तुष्ट होता हैं। यह तो अनेक घटनाओ 
में की एक छोटी-सी साधारण घटना है, किन्तु गरीबो के 
हृदयो में गाधीजी का क्‍या स्थान है, कैसा सिक्‍का है, यह 
जानना हो तो ऐसे उदाहरण ही उपयृक्‍त है । बछडे की 
मृत्यु के बाद किसीने कहा था--“जाज से महात्मा नही, 
मिस्टर गाघी कहो, अब तो गाधी का कोई दाम भीन 
पूछेगा ।” किन्तु गरीब इस झमेले में क्यो पडे ? अहिंसा 
किसे कहते हे और हिंसा किसे कहना चाहिए, यह तात्त्विक 
विवाद तो उन्हीको शोभा दे सकता है, जो कलाकन्द खाकर 
बिजली के प््ते के नीचे लेट सकते हो। फुरसती आदमियो 
के लिए वेदान्त का यह ताक्त्विक विवेचन जी बहलाने का 
एक अच्छा साधन साबित हो सकता है | किन्तु ऊँट को 
पापड से क्या काम ? आये साल अकाल और भहामारी, 
न खाने को पूरा अन्न, न शरीर ढकने को वस्त्र, जमीदार 
की ज्यादती, साहुकार की ज्यादती, और ऊपर से उप- 
देशको की. हिमायत । उन्हे क्या पता कि गरीब को रोग 
रोटी का है, न कि धर्म का | सुदामा की तरह गरीब को 
ज्ञान नही चाहिए, रोटी चाहिए | गाधी गरीबो को उपदेश 
देने नही जाता, गराधी उनके हृदय में प्रवेश करके गरीब 
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के दुख से दुखी होता है--गरीब वनके रहता है गौर 
गरीबो के लिए जीता है, यही कारण हैं कि गरीबो के 
हृदय पर गांधी का एकछत्र अधिकार है। भारत के एक 
छोटे-से-छोटे ग्राम में जाइए और पूछिए, गाघी कौन है ? 
तुरन्त उत्तर मिलेगा कि गरीबों फा भला चाहने वाले । 
गाघी क्या पढे है, क्या लिखे हे, क्या कहते है, यह उनके 
लिए व्यर्थ की चिन्ता हैं । गाधी बाबा अनाथों के, गरीबो 
के हितचिन्तक है, इसीमें उनके लिए गाघीजी की सारी' 
जीवनी आ जाती है । चाहे यह जीवनी सूत्ररूप से हो, 
किन्तु ससार का अच्छे-से-अच्छा ग्रत्थकार इससे अधिक 
सपेक्ष में और क्या कह सकता हूँ ? थोडे-से लोग चाहे 
गाघीजी को गो-हत्यारा कह कर सनन्‍्तोष कर ले, किन्तु 
गाघीजी की जय” आज भी आकाश को केपा देती है । 
>८ > ९ 

आजकल गाघीजी वर्घा आये हुए हे । वर्धा में जमना- 
लालजी की प्रेरणा से श्री विनोबा ने एक सत्याग्रह-आश्रम 
खोल रखा है और गाघीजी वही ठहरे हुए है । गाधीजी 
क्या आये मानो घर में कोई बडे-बूढे दादा आ गये हो। 
आश्रमवासी तो ग्राधीजी को बापू ही के नाम से पुकारते 
है, किन्तु बापू होने पर भी बच्चो के साथ गाधीजी वच्चों 
ही की तरह रहते है । खाना-पीना, काम-काज भी माश्रम 
५ 
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के नियमों के मुताबिक । आथरमवासी शुद्ध घृत्‌ के अभाव 
में आजकल अलसी का तेल व्यवहार करते है । गांधीजी ने 
भी बकरी के दूध की जगह अलसी का तेल खाना शुरू कर 
दिया है । जमनालालजी को इस फ़ेरफार की ख़बर मिलते 
ही चिन्ता शुरू हो गई । गाधीजी इस तरह के प्रयोग कर 
करके कही अपना स्वास्थ्य न खो बैठें, इस आशका से 
जमनालालजी ने गाधीजी' को समझाना शुरू किया | बहस 
' हुई, झगडा हुआ, अन्त में जमनालालजी ने बल-प्रयोग 
किया--“बापू, आप यहाँ मेरी देखरेख में है, जैसा में 
कहूँ वैसा कीजिए । इन प्रयोगो के कारण आप यहाँ से 
बीमार होके जाये, यह में नही बर्दाइत करने का ।” “तो 
दे डालो नोटिस मुझे, यहाँ से चला, जाऊँगा ।” गाधीजी ने 
खिलखिलाकर कहा । जमनालालजी अब क्या कहते ? चुप 
रहे । गाधीजी का हठ कायम रहा । 

अग्रवाल-पचायत ने जमनालालजी को जाति-बहिष्कृत 
कर रखा है। उनका सबसे बडा गुनाह यह बताया गया 
कि उन्होने अस्पृश्यों के हाथ का खाया | जमनाछालजी के 
कारण वर्षा में भी अग्रवालों में दो दल है । एक दल तो 
कट्टर पुराने विचार के छोगो का है, ईंसरा दल भी यद्यपि 
पुराने विचारी का ही अनुयायी है, वो भी जमनालालजी 
को छोड़ना नही चाहता । जमनालालजी ने उन्हे समझाया 
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कि मुझे निवाहना कठिन काम है, इसलिए आप सामाजिक 
मामले में मुझसे मोह तोड ले | किल्‍्तु जिनका प्रेम है, वे 
जमनाछालजी को फंसे त्याग दें ? एकदिन कुछ वृद्ध सज्जनो 
को अगुआ करके दूसरे दल की मडलछी जमनालछालजी के 
पास पहुँची। “जमनालालजी विधवा-विवाह में शरीक 
होवे, अस्पृश्यों से छुआछूत ने मानें, उनके लिए मदिर खोले, 
इसमें तो हम शामिल है ; किन्तु अस्पृश्यो के हाथ का खान- 
पान हमे भी नही रुचता । चाहे हमारे सन्‍्तोप के लिए ही 
सही, क्या जमनालाछजी हमें इतना विश्वास नहीं दिला 
सकते कि भविष्य में वह अछ्तो के हाथ का पकाया वही 
खायेंगे ? जब हम लोग इतने आगे बढने को तैयार हे, तो 
जमनालालजी हमारे सन्‍्तोप के लिए थोडा-सा पीछे क्‍यों 
न हुठ ?” यह सक्षेप में उनकी दलील थी । जमनालालजी 
कहने लगे कि “आश्रम में तो सभी जाति के छोग रहते हे, 
कया में आश्रम में खाने से इन्कार करूं ?” “आश्रम की 
कौन कहता है, यह तो पुण्य मूमि है, तीर्थस्थान के लिए 
कोई रुकावट नहीं । आप अन्य स्थानों पर ऐसा न करे, 
यही हमारी माँग है ।/ इस त्तरह से बहस होती रही । 
अन्त में तय हुआ कि गाधीजी के सामने मामला पेश किया 
जाय । दूसरे दिन वृद्ध लोगो का एक हेप्यूटेशन गांवीजी के 
पास पहुँचा । गांधीजी ने चर्सा चलाते हुए समाज के 
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अगुओं से बातें प्रारम्भ की । गाधीणी ने पूछा--“जमता- 
लालजी अस्पृश्यो के हाथ का न खायें, इसमें आपको कौन 
सा डर है? समाज का या धर्म का ?” एक वृद्ध ने 
कहा--“धर्मं तो हम क्या समझें, समाज की रूढि है कि 
ऐसा नहीं करना चाहिए । हम जमनाल्‍राल्‍रूजी की. सब बातें 
मानते है, तो फिर हमारी इतनी बात जमनालालजी क्यो 
नही मानते ? ” गाधीजी ने कहा---“क्यो न मानें; किन्तु 
यदि रूढि का जुल्म हो तो उस रूढि का नाश कर देना 
चाहिए। प्राचीन काल में ऐसा रूढि का बन्धन था, यह 
में तो नही जानता । में तो समझता हूं कि जो स्वच्छ है, 
शराबी नही है, व्यभिचारी नही है, उसके द्वारा स्वच्छता 
से पकाया हुआ खाने योग्य पदार्थ हमारे लिए अवब्य भोज्य 
है । उनको यदि हम कहे कि तुम्हारे हाथ का हम नहीं 
खायेंगे, तो क्या हमारे साथ वे रहेगे ? वे अवध्य' हमारा 
त्याग कर देंगे । में तो केवल उनकी घमकी से भी नहीं 
डरता, किन्तु यदि हमारे दोष के कारण वे हमारा त्याग 
कर दें तो मे उसे कैसे बर्दाश्त कर सकता हूँ ? जो अपवित्र 
रहते है, मू्दे का मास खाते है, शराबी है, उनके हाथ का 
खाने को तो में भी नहीं कहता । उनसे तो में कह सकता 
हूँ कि पहले तुम अपनी बुराइयाँ दूर करो तो मे तुम्हारे 
हाथ का खाऊँ। किन्तु जो स्वच्छ है उनके हाथ का तो न 
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खाने से धर्म का नाश हो जावेगा । आपमें यदि साहस न 
हो तो आप ऐसा न करें। चाहे जमनालालजी को छोड भी 
दें । किन्तु आप जमनालालजो को आशीर्वाद तो दे, क्योकि 
वह तो धर्म ही के लिए ऐसा करते हे । आप इनको क्यो 
पीछे हटाना चाहते है ” चाहे तो जमनालालजी से प्रतिज्ञा 
करालो कि जो शौचादि को न माने उस ब्राह्मण या अन्नाह्मण 
किसीके भी हाथ का वेन खायें। किन्तु इससे थोड़े ही 
आपका काम बनेगा । आप तो पचो के त्रास से भयभीत हे 
और इसलिए जमनालालजी से आग्रह करते हैँ । मे यह 
कहना चाहता हूँ कि समाज को तो में भी मान देता हूं, 
हमें हर बात में समाज से नहीं लडना चाहिए । किन्तु 
आज का समाज कैसा समाज हैं ? यदि गगोत्री मैली हो 
जाय, तो क्या फिर गया का पानी स्वच्छ रह सकता है ? 
आज के पच पच कहाँ रह गये ? पच तो गयगोत्री है, और 
जैसे गगोत्री का पवित्र प्रवाह गगा में बहता है वैसे ही पच 
समाज को पवित्र प्रेरणा और न्यायबुद्धि देते हैँ । किन्तु 
बतेमान के पच तो राक्षसी है । आज के पचर पाखड से, 
स्वार्थ से, क्रोध से और द्वंष से भरे हुए है । मेरी तो यह्‌ 
भविष्यवाणी है । आप इसे मानिए कि आज के पचो का 
अन्याय हम नहीं मेट सके तो इस समाज का नाश हो 
जायगा । पच न्याय कहाँ करते है ? घमम की बडी-बड़ी 
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बाते बनाने से न्याय नहीं हो सकता | वर्तमान के पाखडी 
पचो से तो डरना भी अन्याय है। उनके जुल्म का सामना 
करके मरना ही अच्छा है | पच-गगोत्री मैली हो गई है। 
इसे शुद्ध करने के लिए हरएक को भर मिटना चाहिए। 
यह धर्म के नाम पर पाप फैलाया जाता है। उसीका 
जमनालालजी सामना कर रहे हैँ । उन्हे आप आशीर्वाद 
दें। आगे की पीढी तो कहेगी कि जमतालालजी ने धर्म को 
बचा लिया। लाखो अछूतो को हिन्दू रख लिया । रावण के 
दस सिर क्‍या थे, यह तो उसकी दस तरह की. दुष्ट बृद्धि 
थी । उसी दुष्ट बुद्धि का सामना विभीषण ने किया । आप 
यदि सामता नहीं कर सकते, इतना साहस नहीं है, वो 
जमनालालजी आपको नही कहते कि आप भी उत्तके साथ 
चले । जमनाहालजी' तो कहते हे कि आप उनके साथ न 
चल सके तो उन्हे छोड दें, किन्तु आप उनका मोह क्यो 
करते है ? उन्हे भी अग्नवाल-समाज के सुधार का मोह छोड़ 
देना चाहिए । जो सनन्‍्यासी हो गया उसे कौन बाँघता है ? 
जमनालालजी का तो आज विशेष घर्मं बन गया है ) वह 
तो अब व्यापक समाज की ही सेवा कर सकते है । उसीमें 
अग्रवाल-समाज की भी सेवा आ जाती है । आप जमनाछाल 
जी को छोड दें, किन्तु उनके लिए प्रेम कायम रक्खे और 
पंचायत के जो लोग विरोघी है उनके प्रति भी क्रोध न 
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करें। हम क्रोध को अक्रोध से और अशान्ति को शान्ति से 
ही जीत सकते है । पचायत के लोग क्रोध के पात्र नहीं हे, 
दया के पात्र हैँ । वे तो अवश्य ही समझते हे कि हम 
समाज का भला कर रहे हूँ । उन्हे क्या पता कि वे धर्म 
के नाम पर जूल्म करना चाहते हैं । इसलिए आप तो 
उतसे भी प्रेम करो और जमनालालूजी को आश्षीर्वाद दो 
कि वह धर्म की रक्षा और अन्याय का सामना करने में 
कृतकार्य हो ।” 

गाधीजी का वक्तव्य समाप्त होने पर सव लोग चुप 
हो गये । सन्नाठा-सा छा गया, किसीसे उत्तर देते नहीं 
बना । एक वृद्ध सज्जन ने चूपके से पगडी उतार कर 
गाधीजी के पैरो में रख दी और कहने लूगे---'महाराज, 
आपने जो कहा उसे सुन कर तो में गद्गद्‌ हो गया ।” उस 
वृद्ध से अधिक कहते न वन पडा, किन्तु पचो के त्रास से 
वह भी भयभीत था । 

हिन्दू समाज, भगवान तेरा भला करे ! 
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गाधीजी जब चर्खा चलाने बंठते हैँ तो कातने की घुन 
में इतने मस्त रहते हे, मानों च्रिछोक का राज्य मिल गया 
हो | और किसी भी गहन-से-गहन विषय पर उनसे बातें 
कीजिए, उनके कातने में कोई विध्न नहीं पड़ता । असल 
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में तो एक ओर सूत का अपने आप उनके हाथ की पूनी 
में से निकलते जाना, दूसरी ओर उनकी अबाधित वचन- 
धारा का प्रवाह, और साथ में चर्े का संगीत, यह हर 
भावूक के मन मोहने को पर्याप्त है। में तो हर रोज़ उनके 
कातने के समय' अपनी चक्की चलाने जा बैठता हूँ। एक 
दिन वही बछड़े की कथा छिडी। मेने कहा---'महात्माजी, 
श्रीकृष्ण ने भी बछड़ा मारा था; किन्तु वह तो आलूकारिक 
जमाना था, इसलिए बछडे का वत्सासुर होगया | किन्तु 
इस बीसवी छाताब्दी में तो लोग सीघी-सादी भाषा ही में 
बोलते हे, इसलिए आपके इस काम' ने खाली हलचल 
पैदा कर दी । आपने बहुत से साहस किये, किन्तु इसमें 
तो हद होगई । मुझे तो मालूम होता है, आपने इससे 
अधिक साहस का कोई और काम अपने जीवन में नहीं 
किया होगा ।” 

गाधीजी ने कहा--'ऐसी तो क्या बात है, मेने तो 
सब कुछ सहज स्वभाव से ही किया है ।” 

“तो आपने ऐसा कौन-सा काम किया है जिसे साहस 
की दृष्टिसि आप अपने जीवन में ऊँचे-से-ऊंचा स्थान दे 
सके ?” मेनें पूछा। 

“इस दृष्टि से तो मेने कभी वही विचारा ।” गाघीजी 
ने कहा, “किन्तु, में समझता हूँ, बारडोली-सत्याग्रह स्थगित 
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करके मेने बहुत बडे साहस का परिचय दिया | २४ घढे 
पहले सरकार को चुनौती देकर ललकारना और फिर 
अचानक सत्याग्रह को स्थगित करना, यह अपने आपको 
बेहद हास्यास्पद बनाना था, किन्तु में तनिक भी न 
झिझका। जो सत्य था वही मेरा राजमार्ग था और इसलिए 
मेरी अपनी हँसी होगी, इस विचार ने मुझे कभी भयभीत 
नही किया । मेरे जीवन के बड़े साहसिक कामो में का यह 
एक था, ऐसा में मान सकता हूँ ।” 

“सविनय आज्ञा-भग अचानक बन्द करना पडा, इससे 
आपको क्लेश नही हुआ ?” 

“गकिचितू भी नही ।” गाघीजी ने दृढता से कहा । 

जिस सीता के लिए लाखो बन्दर और राक्षसो के 
प्राण गये, उसे छोड़ देने मे राम को कुछ हिचकिचाहट न 
हुई । और जिस सविनय' आज्ञा-भग के लिए हज़ारो लोगो 
को जेल-यातनायें मिली उसे ढाह देने में गाधीजी को कोई 
सकोच नही हुआ । जेता में छोगो ने राम को भला-बुरा 
कहा होगा । कलि में गाँधीजी को लोगो ने खरी-खोदी 
सुनाई। किन्तु कौन कह सकता है कि गाघीजी ने जो किया 
बही ठीक न था ? असल में तो बडे लोगो को समझने के 
लिए कुछ प्रयास की जरूरत पडती है । गाधीजी लंगोटी 
मार कर रहते है, सस्ते-से-सस्ता खाना खाकर निर्वाह करते 
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है, तो भी उस सबके नीचे छिपी हुई चमक कभी-कभी 
लाखो में चकाचौंध मचा ही देती है। गाधीजी लगोटी 
मार कर गरीबों की तरह रहते हे, इससे उनकी बूद्धि 
ग़रीब नही हो गई है । वस्तुस्थिति तो यह है कि बाज़- 
बाज़ मौको पर गाधीजी' के वचन और कम को ठीक-ठीक 
समझने के लिए मनुष्य को विशेष प्रयास की ज़रूरत पडती 
है । हम रोजमर्रा यह देखते है कि अखबार वाले गाधीजी 
से वार्त्तालाप करके कुछ छाप देते है और पीछे गाधीजी को 
उसका खडन फरना पडता है । कारण यह है कि गाघीजी 
को लोग ठीक-ठीक नहीं समझ्न सकते । गाधीजी' अहिसा- 
अहिंसा पुकारते न कभी थके, न थकते है । अहिंसा के तो 
मानो वह अवतार बन गये है । फिर भी बछडे की प्रख्यात 
हिंसा करते न केवल उन्हे हिचकिचाहट नही हुई, उल्टा 
उसे उन्होने धर्म माना । साधारुण लोग तो सुनते ही ह॒कक्‍्के- 
बक्के रह गये ।,किसी ने आँसू बहाये, किसी ने गालियाँ 
दी, किन्तु साबरमती के महात्मा पर उसका क्या असर 
हो सकता था ? उन्हे त, लेना-देना है बस एक ही से । 
चर्खा चलाते है तो उसमें ईश्वरीय सगीत सुनते हे । अलसी 
के तेल से मिली रोटी खाते हे तो उसमें ईश्वरीय स्वाद 
का अनुभव करते है । दु ख में, सुख में, हँसने में, रोने में, 
जागने में, सोने में, चलने में, फिरने में अविच्छिन्न रूप से 
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जो मनृष्य ईश्वरीय अनुभव करता है, उसे जगत्‌ की क्‍या 
पर्वाह ? 
“सन्तन सेंग बंठ-बंठ लोक-लाज खोई, 
अब तो बात फैल गई जाने सब कोई ।* 

यह गाघीजी का हाल है| जगत्‌ से न उनको शर्म है, न 
जगत्‌ का भय है। 

मेने एक रोज़ पूछा--“'महात्माजी, उत्तरोत्तर आपकी 
आत्मोन्नति हो रही है, ऐसा कुछ आपको मनुभव होता है ।” 
शील-सकोच से गाधीजी ने कहा, “मेरा तो ऐसा ही खयाल 
हैं ।” मेने कहा, “महात्माजी, आपके इर्द-गिर्दे की मण्डली 
क्या समझती है, में नही जानता, किन्तु मुझे तो ऐसा जान 
पडता है, असहयोग-आन्दोलन के बाद आपकी आत्तमा में 
वहुत चमक आगई है ।” महात्माजी मौन रहे । एक बार 
लार्ड रीडिंग से गाघीजी की चर्चा चली थी, उसका मुझे 
स्मरण हो आया । गाधीजी उन दिनो जेल में थे। देश के 
नेताओं का ज़िक्र छिडने पर मेने कहा, “मेरी राय में 
गाधीजी ससार के सर्वश्रेष्ठ व्यक्ति हे ।” बाइसराय नें 
कहा--'हाँ, यह ठीक हो सकता था, यदि उनके सगी- 
साथी सव-के-सव ईमानदार होते ।” में वाइसराय का 
मतलब समझ गया । यह कोई नही कह सकता कि असह- 
योग के दिनो में गाघीजी की सारी-की-सारी मण्डली भली 


७६ बिखरे विचार 


थी'। किन्तु गाधीजी को इससे क्या । मेने उन दिनो एक 
बार कहा था--“महात्माजी, आपके इद्दं-गिर्द के लोगो में 
कितनेक बुरे आदमी भी आगये हे ।” ग्राघीजी' ने कहा--- 
“मुझे क्‍या डर है, मुझे कोई घोखा नही दे सकता । जो 
मुझे धोखा देने में अपने को दक्ष समझते हें, वे स्वयं अपने 
आपको धोखा देते है । में तो शैतान के पास भी रहने को 
तैयार हूँ; किन्तु शैतान मेरे पास कंसे रहेगा ? जो बुरे है, 
वे स्वय मुझे त्याग देंगे।” हुआ भी ऐसा ही। आज 
महात्माजी की मण्डली में इने-गिने छोग बचे है । शुरू से 
आज तक के इनके जीवन पर दृष्टिपात करें तो सारा चित्र 
आँखो के सामने नाचने लगता है । राजा ने छोडा रौलेट- 
ऐक्ट के जन्म के समय । प्रजा ने छोडा बारडोली के 
निईचय के समय | हिन्दू, मूस॒ठमान, ईसाई, जेन, भार्य- 
समाजी, सनातनी, जात-पाँत, मित्र, स्नेही, सबने---किंसी ने 
कब किसी ने कब--महात्माजी को समय पर छोड़ दिया। 
युधिष्ठिर स्वर्ग में पहुँचे तो एक कुत्ता केवछ साथ में निमा। 
महात्माजी' के स्वर्गारोहण तक कोन उनके साथ टिक 
सफेगा, यह भविष्य के गर्भ में है। मेने एक दिन कहा--- 
“महात्माजी, आप इतनी तेजी से दौड लगा रहे है, में नही 
समझता, अन्त तक बहुत ष्यक्ति आपके साथ रह सकते 
हैँ ।” गाधीजी ने कहा, “यह तो मेंने २० साल पहले ही 
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सोच लिया था, और मूृझे तो इसी में चुख हैँ ।” मंत्री कहा, 
“यदि प्राचीन समय होता और भारतवर्प के वाहर आप पंदा 
हुए होते, तो इतनी तेज्जी की चाल लोग बर्दाश्त न करते । 
या तो ईसा की तरह आपको सूली पर चढना पढता, 
अथवा सुकरात की तरह जहर का प्याला पिलछाया जाता ! 
किन्तु यह तो ऋषियों का देश है और बीसवी शताब्दी 
है, इसलिए लोगो ने आपके महात्मापन फा टाइटल छीन 
कर ही सन्‍्तोप कर लिया ।” 

गाघीजी मे हँस कर घीरे से कहा--“'तो चढा दें लोग 
मुझे भी सूली पर, में भी तैयार हूँ जौर प्रसन्नता के साथ 
तैयार हूँ ।” पास बैठे लोगो ने लम्बी साँस ली। मेरे तो 
मन में आया कि इस मिश्षचित अब से तो कही अन्धकार 
ही अच्छा, जो अवतार को निकट ला देता | आज न तो 
अधम का ह्यास ही होता है भौर न मवतार ही गाता हैं । 
यह दर्शा तो असहनीय हँ--किन्तु फोई दया करे ? 

[. २ ] 
जीवन-निर्वाद की समस्या 

याधीजी के यहाँ त्याग का गुणगान रात-दिन रहता 
हैं । कम-से-कम कित्तने रुपयों में निर्वाह हो सकता है, 
इसीका प्रयोग होता रहता है । गाघीजी भी अलसी के 
तेछ का प्रयोग इसलिए करते है, जितमें जीवन-निर्वाह का 


है 


व 
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ख़चे कम-से-कम हो । उनके इस आचरण के कारण वाता- 
वरण ही ऐसा बन गया है कि उनकी मण्डली में जीवन- 
निर्वाह की आवश्यक-से-आवश्यक सामग्रियों का उपभोग 
करना भी गुनाह-सा होगया है। सेठ जमनालालजी का 
चौका भी सेठाई से शून्य है । बे-मसाले की स्वाद- 
हीन एक तरकारी, मोटे टिक्कड, दृधनदही तो औषधि के 
रूप मे--थह रोज़मर्रा की रसद हे । किसी मोटे मरीज के 
लिए तो आश्रम का भोजन या जमनालालजी का चौका , 
रामबाण औषध है । किन्तु हरिभाऊ उपाध्याय जैसे अधमरे 
ब्राह्मण के लिए भी वहाँ वजन बढाने की कोई गृजाइश 
नही । किसी भी आश्रमवासी बालक या बालिका के चेहरे 
पर मेने शारीरिक ओज के चिन्ह नही पाये, यद्यपि त्याग का 
तेज़ काफी तादाद में टपकता है । सन्यासाश्रम का आदर्श 
भी यही था कि कम-से-कम खाओ, अधिक-से-अधिक 
उपजाओ | अर्थात्‌ अल्प मात्रा से जीवन-निर्वाह्‌ कर 
अधिक-से-अधिक ससार की सेवा करो । यह स्वेच्छा का 
त्याग था । आश्रमवासियों की भी यह स्वय-निभित कैद 
है । किन्तु भारत के जव-साधारण को आश्रमवासियो से 
अधिक कहाँ मिलता है ? भारतवर्ष के प्रत्येक मनृष्य की 
आय को औसत गोखले ने २] माहवार निरिचित॑ किया था। 
किसी-किसी ने इससे अधिक का अन्दाजा किया । किन्तु 


है 
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भारतवर्ष को सब्ज बाग दिखलाने वाले अग्नेज़ भी ४॥) 
माहवार से अधिक की आय नहीं साबित कर सके। 
भारतवासी की आय ४॥|) और अंग्रेज़ की ५०) प्रतिमास ! 

आश्रमेवासी बेचारे कम-से-कम खर्च करके भी १५) 
माहवार से कम में गृज़र नही कर सकते भर भारत के 
दरिद्रतारायण ४॥) माहवार में किसी तरह कीडे-मकौडे 
का जीवन व्यतीत करते है । आश्रमवासियों ने तो अपने 
आप अपने ऊपर कद लगाई है, सुख को तिलाजलि दी' है, 
देश के लिए फकीरी ली है, इसलिए हरिभाऊजी' के अधघमुए 
शरीर को देख कर तरुस खाना बेकार है। किन्तु देश के 
जन-समूदाय ने कब सन्यास-दीक्षा ली थी, जो उनकी गरीबी 
को हम सनन्‍्तोष समझ बैठे हैँ ” उनका सन्‍्तोष क्या हें, 
बुढिया का ब्रह्मचय है । उन्हे सन्‍्तोष सिखाना उनकी 
गरीबी की निर्देय हँसी उंडाना हैँ। मेने गाघीजी से 
कहा--“भमहात्माजी, त्याग तो आपको और आपके चेले- 
चाँटियो को ही शोभा दे सकता है, किन्तु देश के असुख्य 
दरिद्रो को त्याग की कोन-सी गुजाइश है ? वे तो पहले से 
ही' आधां पेट भोजन करते है । और फिर यदि वे छोग 
समझ बैठें कि ४॥] माहवार या इससे भी कम में निर्वाह 


' करना ही हमारा' कत्तंव्य है, तो फिर स्व॒राज्य की भावना 


को प्रोत्साहन देना फिजूल है| स्व॒राज्य की भावना दो ही 
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कारणों से देश में पैदा हो सकती है--या तो घामिक 
असतोष के कारण, या आध्िक वेदना के कारण । यूरोपीय 
देशो में पेट की चित्ता ने स्वराज्य की भावना को जाग्रत 
रक्‍्खा । यहाँ घाभिक असन्तोष ने समय-समय पर सुधमियों 
के राज्य की भावना को प्रोत्साहन दिया। किन्तु अग्रेज़ों 
ने न हमारे मन्दिर गिराये, न मुसलमानों की मस्जिदें 
तोड़ी । इसी लिए स्वराज्य' की भावना तो तभी पैदा हो 
सकती है, जब हम यह महसूस करें कि हमारी आधिक 
हीनावस्था बिना स्वराज्य के नहीं सुधर सकती | किन्तु 
इस दारिद्रथ को ही आदर्श माने तब तो फिर स्व॒राज्य के 
लिए कोई क्यो लड़ें ? इसलिए मेरी बुद्धि में तो जहाँ 
यह अपने आप धारण की हुई गरीबी अश्वमवासियों एव 
अन्य कार्यकर्ताओं के लिए भूषण है, जनता की बेबस 
गरीबी श़रीबो का और देश का दूषण है। उन्हे तो हम यह 
कहे कि तुम्हारे पास जीवन-निर्वाह की सामग्री स्व॒त्प है, 
उसको मर्यादा के भीतर बढ़ाने का उद्योग करना तुम्हारा 
घर्म ह ।” महात्मा जी ने कहा--'से गरीबो को जीवन 
की आवध्यकीय सामग्री बटानें के लिए कहाँ कहता हूँ ? 
आज गरीब जितने में निर्वाह करता है वह तो हमारे लिए 
शर्माने की बात है । वर्तमान गरीबो का जीवन तो पशुओ 
का जीवन है । उनके सामने त्याग की बातें करना निर्देयतां 
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है । जिनके पास काफी सामग्री है, या जो सेवा करना 
चाहते है, में तो उन्हे हीं सरीब बनने का उपदेश करता 
हैं ।” मेने कहा, “आपके साहित्य के पढने से तो कुछ 
भ्रम पैदा हो सकता हूँ | आप अलसी के तेल पर निर्वाह करे 
ओर भआपकी मण्डली आपका अनृकरण करे, तो फिर लोग 
शायद यह भी समझ सकते हे कि देश का हर मनुष्य कम- 
से-कम खाकर जीये ।” गाधीजी ने कहा, "लेकिन मेरा 
साहित्य गरीबो के लिए थोड़े ही है। जब गरीब लोग 
पढे-लिखे होने लगेंगे और मेरा साहित्य पढने लगेंगे, तो 
शायद मुझे कुछ थोड़ा-सा फेरफार करना पड़े। किन्तु 
आज तो में त्याग का गृणगाव घनी या मध्यम वर्ग के 
लोगो के लिए ही करता हूँ | गरीबी को त्याग क्या सुझाऊं, 
वे तो परवशात्‌ त्यागी बन बैठे हे । उन्हे तो इससे अधिक 
की आवश्यकता हैं ।” मेने पूछा, “आपकी राय में हर 
मनुष्य को खाने-पहनने और सुख से रहने के लिए कितने 
व्यय में निर्वाह करना चाहिए ?” गाधीजी ने कहा, 
“जितने में सुखपूर्वक स्वस्थ रहते हुए निर्वाह कर सके ।” 

“यानी रोटी, दाल, भात, तरकारी, फल, घी, दूध, 
सूती-ऊनी कपड़े, जूते ?” 

गाधीजी नें कहा--.“जूते की आवश्यकता में इस देदा 
में नही समझता, शायद खडाऊं की आवश्यकता हो; घी 
प्‌ 
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तो ज्यादा नही चाहिए ।" 

मेने पूछा--“दंत मंजन, साबुन, ब्रृश इत्यादि । 

गांधीजी ने कहा--'भरे, इसकी कही आवश्यकता हो 
सकती हु ? ” 

मेने पूछा,--घोडा ? ” 

सब लोग हँसने लगे । मेत्ते पूछा, “खैर, आपकी राय में 
ग़रीब आदमी' का बजट कितने रुपये का होना चाहिए ?” 
१००) माहवार से कम मे कैसे कोई सुखपूर्वक गृज़र करे, 
यह तो मेरे जैसे मनुष्य की बुद्धि के बाहर की बात थी । 
इसलिए मैनें १००) का तखमीना रक्खा | हरिभाऊजी ने 
कहा--'मैने साधारण आदमी का बजट गढ़ कर देखा 
था, ५०) प्रति मास काफी है। “महात्मा जी को तो ५०) 
भी. ज्यादा जँचे। “२५) माहवार तो काफी है ।-नयह 
उन्होंने अनुमान छगाया। मेने कहा, “यह तो असम्भव 
है ।” भाघीजी ने कहा, “अच्छा, जो स्वास्थ्य के लिए 
चाहिए उतनी सामग्री का तखमीना करलो । यदि २५) से 
ज्यादा भाता है तो भी मुझे क्या उज् है; किन्तु में जानता 
हैँ कि २५) माहवार हर मनुष्य को खाने को मिले तो यहाँ 
राम-राज्य आ जाये ।” 

“और यदि किसी-किसी को ५०) से ज्यादा मिल णाये 
तो ?” मेने पूछा । 
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“ज्यादा मिल जाये तो उसका उपभोग करे ।” गाघीजी 
ते उत्तर दिया, “किन्तु वह तो ; फिजूलखर्ची है, ऐसे मनृष्य 
को तो में त्याग का ही उपदेश करूँगा ।” 

मेने पूछा--“महात्माजी, यदि प्रत्येक मनुष्य की आय 
२००) औसत या इससे भी अधिक हो जाये, तो आपको 
बया उज्र हो सकता हैं ?” 

भहात्माजी ने आवेश के साथ कहा--“उज्ज नही हो 
सकता है ? उज्ब तो हो ही सकता है। ससार में प्रकृति 
जितना पैदा करती है वह तो इतना ही है कि हर मनुष्य 
को आवश्यक वस्त्र और जीवन-निर्वाह की अन्य आवश्यक 
सामग्री सुखपूर्वंक मिल जाये, किन्तु प्रकृति मनुष्य के 
अपव्यय के लिए हमगिज़ पैदा नही करती । इसके मानी' तो 
यह है कि यदि एक मनृष्य आवश्यकता से अधिक उपभोग 
कर लेता हैँ तो दूसरे मनृष्य को भूखा रहना पडता है और 
इसी लिए जो अधिक उपभोग करता है उसे में लुटेरे की उपमा 
देता हें । इस हिसाव से ५०) से अधिक जो अपने लिये ख़्च॑ते 
है, वह लुटेरे है । इग्लैण्ड एक छोटा-सा देश है, वहाँ के 
३॥ करोड आदमियो के भोग-विलास के लिए आज सारा 
एशिया उजाडा जा रहा ह । किन्तु भारत के ३२ करोड 
मनृष्य यदि २००) माहवार या अधिक खा जाने का प्रयत्न 
करें तो ससार तबाह हो जाये । भगवान्‌ वह दिन न छावे 


८४ बिलखरे विचार 


कि भारत के लोग अग्रेजो की तरह उपभोग करना सीखे । 
फिन्तु यदि ऐसा हुआ तो ईश्वर ही रक्षा करे । ३॥ करोड़ 
की भोग-पिपासा मिटाने में तो यह देश मरा जा रहा है, 
३२ करोड आदमियो की भोग की भूख मिटाने के लिए तो 
संसार को मरना होगा । मेने कहा--“महात्माजी, यदि 
५०) या १००) से अधिक खानेवालो को लठेरे समझे तब तो 
मारवाडी, गुजराती, पारसी, चेट्टी इत्यादि सब लुटेरे हे।” 
महात्माजी ने गम्भीरता से कहा--““इसमे क्या छशाक 
है । वेश्यों के हित प्रायश्चित्त करने के लिए ही तो मेने 
वैश्यपन छोडा हैं ।” 
सा, १९२९ 


: २१ 
द्रेमी की व्याकुलता' 


“गांधीजी ८८ पौड हो गये,” यह पढकर में सहम गया । 
क्या लिखूँ ! उन्हे कोई नही मना सकता। मेने उन्हे लिखा 
था कि ७आपको £&0त+$% या “चक्रम' कहना चाहिए । 
उन्होने कहा, 'चक्रम' के माने तो होते हे पागल” । किन्तु 
वह हैं और क्या ? मुझे तो चिन्ता होती है कि कोई नतृकसान 
न हो जावे । फिर भी भअकक्‍ल के पूरे लोग हे जो उन्हे कहते 
हैं, शहद क्यो खाते हो ” हम तो सब कुछ करे मगर दुनिया 
सब भोग हमारे लिए छोड दे, यह जाने-अनजाने हमारी 
सबकी प्रवृत्ति हो रही है । गाधीजी ने क्या रखा है ? सब 
तो छोड़ दिया, फिर भी हमें उनका शहद खाना भी बरदाश्त 
नहीं । ऐसे छोगो की अक़ल पर पत्थर । एक मित्र से मेंने 
एक कहानी कही-- 
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“एक बुड्डा पागल था। रोज लोगो की सेवा करता था, 
लोगो का मैल धोता था, उन्हे रोटी देता था, उन्हे ज्ञान देता 
था। किन्तु स्वय थोडे-से अन्न-वस्त्र पर निर्वाह करता था । 
लोगो ने उसकी तारीफ की । 

एक मूर्ख ने कहा--'इसमें तारीफ की कौन-सी बात 
है ? बड़ा पूरे कपडे पहनता है ।” 

बुड़ढे ने सुन लिया और कपड़े फेक दिये । 

दूसरे मूखें ने कहा--“ओ हो, इसमे क्या हैं ? बुड्ढा 
दूध, फल काफी खा जाता है ।” 

बुड़ढे ने दूध भी छोड़ दिया, फल भी छोड़ दिये । 

फिर एक मूर्ख ने कहा “और यह तो रोटी खाता है।” 

बुड्ढे ने कच्चा चना चबाना शुरू कर दिया । 

चौथे ने कहा--'दिखो, स्वाद नहीं मरा, शहद खा « 
जाता है ।” बुड़्ढे ने शहद भी छोड दिया । 

पाँचवे ने कहा--“आखिर खाता तो है ।” बुड्ढे ने 
खाना भी छोड दिया । 

छठे ने कहा--'पानी तो पीता है ।” तब पानी को 
अन्तिम नमस्कार कर बुड्ा एक रात को राम-राम करते- 
करते मर गया । 

सुबह हुई तोन कोई सेवा करनेवाल्ा, न रोटी 
देनेवाला । लोग खूब रोये । बुड़्ढे की तारीफ भी काकी 
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की । किन्तु किसीने यह नही कहा कि हमी ने बुड़ढे को 
मार दिया । 

“हरिभाऊजी, शहद पर यह नृकताचीनी करनेवालो 
से आप 'त्यागभूमि' द्वारा पुछिए कि वे इस बुढऊ को जीने 
देंगे कि नही ? जब मर जाते है तब मरनेवालो को रोते 
है। मरने के बाद बाप का श्राद्ध करते हे । पर जीते जी 
उन्हे शहद भी नही खाने देते । मेरी चले तो मे नही जानता 
क्या करूँ ? ” 
अगस्त, १९३०, 


मन्द्रि-प्रवेश बिल 


गाधीजी है तो बन्दी, किन्तु है अद्भूत बन्दी । जेल 
को चार-दीवारी' के भीतर हैं; किन्तु ऐसा मालूम होता 
है मानो सबके बीच में है। जो लोग उनसे मिलनें जाते 
है, वे तो इस बात को महसूस ही नही करते कि गाधीजी 
कैद में है । किन्तु जो लोग उनसे नही मिलते हे, वे भी 
भूल-से गये है कि गाधीजी जेल में हे । कभी-कभी तो 
ऐसा मालूम होता है, मानो आश्रम में बैठे गाधीजी 
“हरिजन” का सम्पादन कर रहे है । शायद दुनिया के 
इतिहास में यह एक ही घटना है कि एक महापुरुष बन्दी 
भी हो और स्वतन्त्र भी । गांधीजी को अछूतो के सम्बन्ध 
में सब तरह का प्रचारकार्य करने की इजाज़त है; किन्तु 
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अन्य वातो के लिए कोई इजाज़त नही | तो भी बह क्‍या 
कहते हे और क्या सुनते है, इसके प्रवध के लिए कोई पहरा 
भी नही है । कैदी भी है स्वयं गाधीजी और प्रहरी भी है 
स्वय वही | पक्षी और प्रतिपक्षी दोनों का विश्वास कैसे 
सपादन किया जा सकता है, उसकी गाधीजी एक वेनज़ीर 
मिसाल हें । 
“अहिंसा प्रतिष्ठायां तत्सप्निधों वेरत्यागः 

इस सूत्र को यदि किसीको चरितार्थ देखना हो तो 
वह गाघीजी को खुर्दबीन से देखे । 

हरिजनो के हितार्थ महात्माजी ने २० सितम्बर को 
उपवास प्रारम्भ किया, २४ सितम्बर को हरिजनो और 
उच्चवर्ण के हिन्दुओं के बीच करारनामा बना और २६ 
सितम्बर को इस करारनामे की घोषणा सरकार की ओर 
से की गई | महात्माजी जब उपवास-शय्या पर लछेदे हुए 
थे, तब पास में जानेवालो की तो बात ही क्‍या, दूरवालो 
के भी चेहरे उतरे हुए थे। ऐसी हालत में यह छः दिन 
क्या निकले, मानो छः सार निकले । यह स्वाभाविक है 
कि दु.ख का एक पल भी कल्प-जैसा बीतता है । किन्तु 
चिताग्रसित लोगो को ये छ दिन छ' साल-जैसे लगे, वैसे 
ही इन छ दिनो ने काम भी छ* साल का ही किया । 

जिस दिन से उपवास की घोषणा हुईं, उसी दिन से 
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हरिजनो के उत्थान की गाडी तेज़ी से दौड़ने लगी | जगह- 
जगह मदिर खुलने लगे । कुएँ खुले । गुरुवायु के सनातनियों 
ने तो कमाल कर दिखाया । बहुमत ने हरिजनो को मर्दिर- 
प्रवेश की इजाजत देदी | गायकवाड और कार्मीर-नरेशो 
ने अपने यहाँ मन्दिर खोलने की आज्ञा दे डाली । प्रयाग 
में सनातनधमं-सभा ने भी इसी प्रकार के प्रस्ताव पास 
किये । इन पाँच महीनों में आइचर्यंजनक उन्नति हुई है, 
तथापि यह सही है, कि अंभी काफी मज़िल पडी है । पर जो 
कुछ हुआ है, वह भी एक चमत्कार ही समझना चाहिए । 
सनातनी भाइयो का विरोध बढ रहा है । किन्तु वह 
एक प्रकार से अच्छा है । जो सुधार बिना विरोध के होते 
है, उतकी बुनियाद पक्‍की नहीं हो सकती । बीज का 
अंकुरित होने से पहले फटना आवश्यक है। तभी तो एक 
बीज के सहस्त्रो बीज बन जाते है । आज जो हिन्दू जाति 
की दशा है, उसकी अकुरित होनेवाले बीज से तुलना की' 
जा सकती है । हिन्दू-जाति के हृदय का इस समय मन्थन 
हो रहा है । इसका परिणाम तो शुभ ही होगा । 
मन्दिर-प्रवेश बिल के सम्बन्ध में गहरी ना-समझी 
छाई है । इसके कारण कुछ लोगो में सच्ची व्याकुलता 
है । “धर्म के मामले में सरकार का कोई हस्तक्षेप नही 
होना चाहिए” यह चिल्लाहट ज़ोरो से हो रही है । मेतो 
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इस वात को नही मानता कि धर्म के मामले में सरकार 
का हस्तक्षेप हो ही नही । हिन्दू-लाँ क्‍या है और किसके 
सहारे टिकता है ? यदि सरकार का दखल न हो तो हिन्दू- 
लॉ का शासन कैसे सम्भव है ? राजा धर्म का रक्षक हैं, 
यह तो हिन्दुओ का प्राचीन सूत्र हैं । यदि हमारी निज की 
सरकार हो तो यह सूत्र सर्वेमान्य होगा । परू्तु विदेशी 
सरकार का दखल भी अनिवाय तो है ही । सती-निषेध 
कानून, विधवा-विवाह्‌ कानून और बालूविवाह-निषेध 
क़ानून, ये चाहे अच्छे हो या बूरे, इनमें सरकार का 
सहयोग तो था ही, और होना भी चाहिए । किन्तु जो 
सनातनी इन कानूनो को बुरा बतलाते हे, वे भी जानते हे 
कि यदि सरकार का धामिक मामलो में दखल न होता तो. 
हरिजनो का मन्दिर-प्रवेश आज अत्यन्त सुलभ हो जाता । 

आखिर हरिजनो के मदिर-प्रवेश को रोकता कौन है ? 
हिन्दू-जाति का,बहुमत तो कदापि नही रोकता । रोकता 
है प्रचलित कानून । कोनून का हुक्म यह है, कि बछूत 
मदिरो में न जा सके । अगर वह जाता है तो कानून की 
हुक्म-उदूली करता है और सज़ा का भागी होता 
है। ऐसे बेहूदे कानून को मिटाने के लिए यदि कोई नया 
कानून बने तो उन लोगो को तो विरोध करने का कोई 
अधिकार ही नही है, जो धामिक मामलो में सरकार की 
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दस्तन्दाज़ी नही चाहते । बात तो यह हैँ कि यह क़ानून, 
कम-से-कम, हरिजनो के मामले में सरकार की दस्तन्दाज़ी 
रोकने के लिए ही बनाया जारहा है और इसीलिए सबके 
समर्थन करने योग्य है । 
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हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल का विरोध करते हुए महा- 
मना पूज्य मालवीयजी ने गाधीजी को लिखा है कि “आप 
उतावले न हो, धीरे-घीरे चलें । अभिमान से तपदइचर्या 
कल॒षित होजाती है ।” 

पडितजी का यह लिखना, पडितजी के कितने ही मित्रों 
को कुछ अखरा ज़रूर, क्योकि पडितजी से बढकर बोलने 
या लिखने में विवेक करनेवाले थोडे ही लोग होगे । सभव 
यही' जान पड़ता है कि पडितजी के लिखने का भाव ही' कुछ 
और ही था । तो भी गाधीजी की मनोवृत्ति के सम्बन्ध में 
यहाँ कुछ चर्चा करना अप्रासगरिक न होगा । 

साधारणतया तो यही' समझ में आता है कि जहाँ 
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अभिमान हो वहाँ तप सभवित नही । “तपस्वी' को अभि- 
मान हो” यह परस्पर विरोधी-ज॑से वाक्य जान पढते हे । 
हाँ, नीचे की तरफ सिर करके अग्नि के ऊपर उल्टा झूला 
खानेवाले खाकी बाबा को तो अभिमान की कमी नही होती, 
किन्तु इन उलटा झूला खानेंवालो को तो शायद ही तपस्वी' 
कहना चाहिए। हाँ, गीता में ऐसे राजसी और तामसी' 
तपो का वर्णन है सही; जो या तो सत्कार, मान और 
पूजा के लिए दभपूर्वक अथवा दुराग्रह से किसीके नाश के 
लिए किये जाते है । परन्तु गाघधीजी के दुश्मन भी यह नहीं 
कह सकते कि गाधीजी उपर्युक्त प्रकार के निद्ृष्ठ श्रेणी 
के तप करनेवालो में से है, इसलिए यदि गीता के अनुसार, 
(देवहिजगुरुप्राशपूजन॑ शोचमार्जवम्‌ । 
ब्रह्मचयर्माहसा च॒ श्ारीरं तप उच्यते ॥ 
अनुद्देगकरं वाक्य सत्यं प्रियहितं च यत्‌ । 
स्वाध्यायाभ्यसन चेव वाहुमयं त्प उच्यते । 
मत प्रसाद: सौम्यत्वं मौनमात्सविनिग्नहः । 
भावसंशुद्धि रिव्येततपो मानसमुच्यते ॥ 
श्रद्धया परया तप्त॑ तपस्ततृत्रिधिध नरेः। 
अफलाकां क्षिभियुक्तेः सात्विकं परिचक्षते ॥) 
गाधीजी सात्विक तपस्वियों में से हो, तो फिर उनपर 
अभिमान का आरोपण करता तप की महिमा को घटाना 


होगा । 
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पिछले दिनो, जब में पूता गया, उस समय गाघीजी से 
मेने उनकी उपवास-नीति की चर्चा छेडी। मेने गाधीजी से 
कहा कि “मुझे तो मालूम होता है कि आपने उपवास 
द्वारा प्राण छोडने का सकल्प कर लिया हैं। शायद आप 
यह सोचते होगे कि अब बहुत दिन तो जीना है नही, इस- 
लिए मरना ही है तो फिर मृत्यु से भी कीमत क्यो न अदा 
की' जाय । आप सेवा के लिए ही ज़िन्दा रहे और शायद 
सेवा के लिए ही आप प्राण छोडने का भी सकलल्‍प करते 
हो । यदि यही सकलप हो तो फिर जहाँ एक प्रश्न आपके 
इच्छानुसार हल हुआ कि आप और एक दूसरा प्रदइन कही 
और अधिक महत्व का पकड बेठेगे और इस तरह आगे 
बढते-बढते, द्ायद एक ऐसे प्रश्न को आप पकड़ बैठें, 
जिसका हल होना लोगो की शक्ति से बाहर हो भौर उसी 
प्रशनन पर आप प्राण छोड दें । जीवन से जैसे आपने लोगो 
को शिक्षा दी, वैसे ही मृत्यु से भी शिक्षा देना चाहते है ।” 

हिन्दृ-जाति के इतिहास में भावुक लोगो के अनशन- 
ब्रत घारण करके, या तो काशी-करवत लेकर या गगा- 
प्रवाह लेकर प्राण त्याग देने के, कई उदाहरण मिलते है । 

“सुरदास प्रभु तुम्हरे मिलन को लंहों करवत काशी । 

यह सूरदासजी की प्रिय अभिलाषा थी। पाडवों ने भी 
जान-बूझकर प्राण छोडे थे। यद्यपि गाधीजी' के उपवास 
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से इन दृष्टान्तों का कोई मिलान नही खाता, तो भी मुझे 
यह खयाल आया कि मृत्युद्रारा भी गाधीजी छोगो के लिए 
एक और उदाहरण छोड़ जाना चाहते हे । इसलिए मेने 
गाधीजी से उपर्युक्त बातें कही । 

गाधीजी के उत्तर ने मेरी इत शकाओं को बिलकुल 
रफा कर दिया। गाधीजी ने कहा “इस बहम को तुम अपने 
दिमाग से ही निकाल डालो । जो मनृष्य मरने की. तैयारी 
करता है, वह न तो नई-नई भाषायें सीखने का प्रयत्त 
करता है और न तुम्हारे पास से एक्सचेंज और करेंसी 
का साहित्य' मेंगाकर अर्थशास्त्र का पडित ही बनने की 
कोशिश करता है । में तो बगला सीख रहा हूँ तथा एक- 
आधी' और भी भाषा सीख रहा हूँ। में न तो अपने आपको 
बूढा मानता हूँ, न इस बात का विचार ही करता हूँ कि 
कब मरना है और कबतक जीना है । जो वस्तु मेरे अधि- 
कार के बाहर की है उसपर विचार करता, यह मेरा काम 
ही नही है । इसलिए मेने, जैसा तुम बताते हो, वैसा कोई 
निर्णय किया है इस कल्पना को ही दिमाग से निकाल दो |” 

किन्तु उन्होने एक बात और कही, जो उपर्युक्त शब्दो 
से कही अधिक महत्व की थी । उन्होंने कहा, “मेरी मृत्यु 
किसी निमित्त को लेकर हो, इस कल्पनामात्र में भी में 
अभिमान देखता हूँ। यदि मुझसे पूछा जाय कि सेवा करते- 
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करते मरना पसन्द करोगे, या खटिया पर रोगी होकर पड़े- 
पडे, तो में यही कहूँगा कि जैसी प्रभु की इच्छा हो, उसी 
तरह से । में कैसे मर इसका विचार करना, यह मेरा 
नही, मेरे करतार का काम है । और मेरे लिए इस सम्बन्ध 
में कुछ भी कामना करना, यह अभिमान है ।” 
यह बात मुझे कुछ अद्भूत जान पड़ी | श्रद्धालु लोगो 
को भक्ति-भाव से गाते सुना है-- 
“इतना तो करना भगषन्‌ जब प्राण तन से निकलें; 
भीराम-तास कहते यह प्राण तन से निकलें। 
श्रीगंगाजी का तठ हो, यमृना का वंशी-बट हो; 
मेरा साँवला निकट हो, तब प्राण तन से निकले ।” 
गाधीजी का ऊपर का कथन सुनने के बाद तो मालूम 
होता हूँ कि यह पद्य भी' अभिमान से शून्य नही हैं । 
प्रस्तुत विषय' इतना ही है कि गाधीजी ने कैसे अपनी 
हृदय-कन्दरा के कोनो को ढूँढ-दूँढकर अभिमान-शून्य बना 
रखा है, इसका साक्षी उनके ऊपर के वचन है । 
२ मार्च १९३३ 
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हिन्दू समाज में कोई सुधार की बात चली कि द्ास्त्र 
मोर्चे पर आ डटे । यही दक्शा अस्पृब्यता-निवारण आदोलन 
मे भी हुई है। शास्त्रों के पन्नों की इस समय काफी उल्ठ- 
पुलट हैँ । यहाँ तक कि दोनो पक्षवाले शास्त्रों के अवतरण 
दे रहे हैं । गाधीजी ने भी पण्डितो का आह्वान किया और 
उनसे शास्त्रो की व्यवस्था पूछी। पण्डितो ने भी व्यवस्था 
सुनाई और श्री भगवान्‌दासजी, जो शास्त्रों के घुरूधर 
विह्यन हैं, इन व्यवस्थाओं को काशी के “आज” पत्र के 
साथ “कोड़-पत्र' के रूप में प्रकाशित कर रहे है, जो सचमुच 
पढने और मनन करनेयोग्य है । 

शास्त्रों की इस छान-बीन का यह प्रयत्व इस तरह से 
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मुबारक है, क्योंकि कम-से-कम इससे पुराने आय॑-इतिहास 
का कुछ पता तो चल ही जाता है । क्षिन्तु जो बाते सीधी- 
सादी बुद्धिं द्वारा समझ में आ सकती हो, उसमे रुवाहमख्वाह 
शास्त्र को आवश्यकता से अधिक महत्त्व देना खतरनाक 
भी हैं। 
हमने कब शास्त्रो से परामश किया था कि रेल, मोटर, 
हवाई जहाज, तार और बेतार का उपयोग करे या नही ? 
किसी ज़माने में मारवाडी भाई, धाभिक वाघा के नाम पर, 
विदेशी चीनी के कट्टर विरोधी थे। अब इन्ही मारवाडी 
भाइयो ने, जैसे जावा और मोरिशस में चीनी बनाई जाती 
है, उन्ही तरीको से चीनी बनाने के अनेको कारखाने खोले 
है किन्तु कारखानो के बनाने के पहले कभी उन्होने शास्त्रो 
की व्यवस्था नहीं पूछी और पूछने की भी क्या जरूरत 
थी । आखिर जो चीज हमे अपनी आँखो से साफ दिखाई 
देती हो, उसके लिए चश्मा चढाना बेकार ही तो होगा । 
एक प्रकाड शास्त्रज्ञ से गाधीजी' ने अस्पृश्यता के सम्बन्ध 
में शास्त्र का मत पूछा, तो पण्डितजी ने यह कहा था कि 
हिन्दू ज्ास्त्र ऐसी वस्तु है कि जिस चीज की चाह हो उसकी 
पुष्टि में और साथ ही उसके खडन में भी प्रमाण मिल 
सकते है । यह बात उन पण्डितजी ने शास्त्रों की मर्यादा 
घटाने को नही कही थी । कही थी केवल वस्तुस्थिति का 
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दिग्दशन कराने के लिए। और उनकी यह शक्ति हमारे 
लिये चौंक उठने का भी कोई कारण नहीं है। हिन्दू धरम में, 
जैसा कि ईसाई मजह॒ब में एक ही धामिक ग्रल्थ “बाइबल” 
है और मूसलमानो के यहाँ एक ही ग्रन्थ “कुरान” है कोई 
एक चत्रवर्ती ग्रन्थ नहीं है । यहाँ तो सदा से विचार-स्वा- 
तन्त््य रहा है । फलस्वरूप एक ही नही चार वेद बने, एक 
नही छ. दर्शन बने, अनेक पुराण बने, अनेक उपनिषद्‌ बने, 
यहाँ तक कि अल्लोपनिषद्‌ भी बन गया। ज्यों-ज्यो बुद्धि का 
विकास बढा शास्त्र, साहित्य भी बढता गया। शास्त्र के 
लिखनेवालो ने देश, काल को सामने रखकर कुछ अच्छी- 
अच्छी बाते लिखो, उन्ही शास्त्रों में पीछे से ऋषियों ने 
देश, काल का परिवतंन देखकर फिर कुछ और जोड दिया । 
जैसी जिस समय आवश्यकता हुई उसी तरह से यह जोड- 
तोड भी बढता गया । आये लोगो के रहन-सहन, आचार> 
विचार और शास्त्रों का यही इतिहास है । इसलिए परस्पर 
विरोधी बातो का भी ज्ञास्त्रो में होना स्वाभाविक है। 

हन्दू शास्त्रों की महत्ता ही यह हैँ कि विचार-स्वातन्त्य को 
कभी आसताच्युत नही होने दिया । यही हमारी खूबी' और 
ताकत रही है । इसीके बल पर हम आजतक जिन्दा हे । 
हम निभा ले जाये तो हमारी यह खूबी ही हमारी ज़िन्दगी 
का बीमा होगी । 
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आये शास्त्रों में काफी कुदन हैं । इतना है कि अन्य 
किसी मज़हबी ग्रथ में नही , किन्तु आम के साथ गुठली भी 
है, रेशे भी है, इसलिए विवेक की आवश्यकता तो है ही । 
जो सर्व-मान्य शास्त्र माने जाते हे उनमें भी ऐसी बातो की 
कमी नही है, जो बुद्धि के प्रतिकूल और अप्रामाणिक है; और 
इसलिए अमान्य है । भागवत में लिखें गये भूगोल को क्या 
हम मानेगे ” पारद और गन्धक की. उत्पत्ति की शिक्षा 
आचाय॑ राय से लेना अधिक प्रामाणिक होगा अथवा रस- 
ग्रथो के वर्णन से ? सुश्रुत में लिखे गये भल्लातक के प्रयोग 
द्वारा एक सहस्त वर्ष की आयु प्राप्त करने की बात पर 
विव्वास करके क्‍या किसी को सफलरूता मिल सकती हु ? 
बात यह है कि जिस प्रकार हम नित्य समाचारपत्र पढते 
समय रूठर की खबरो और विज्ञापनों के बीच अपनी अक्ल 
से विवेक कर लेते हैँ और विज्ञापनों के वाक्यो पर, चाहे 
वे कितनी ही चित्ताकषेक बातो से क्यो न भरे हो, जैसे हम 
ज्यो-का-त्यो विश्वास नही करते, उसी प्रकार हमें शास्त्रो 
के सम्बन्ध में भी करना चाहिए | जो लोग हमे यह सिखाते 
हो कि हम बुद्धि को पृष्ठक्षेत्र में रखकर सस्क्ृत के ग्रथ॑ 
की हर बात को वेदवाक्य साने, वे एक प्रकार से शास्त्रो 
के बडप्पन को घटाने की शिक्षा देते है । 

वेद को हम ईश्वरीय ज्ञान मानते हे, किन्तु जिस चीज़ 


१०२ बिखरे घिचार 


को ईश्वरीय ज्ञान मानते है उसकी सीमा भी अनन्त होनी 
चाहिए, क्योंकि ईश्वरीय ज्ञान सीमाबद्ध हो ही नही सकता । 
ईश्वरीय ज्ञान तो सम्पूर्ण, सर्वोत्कृष्ट, प्राचीनतम और 
नवनातिनूतन ही हो सकता है । किसी भी प्रकार का ज्ञान 
उसके बाहर नहीं छूट सकता । ऐसी हालत में यह भी 
मानना होगा, कि वेद केवल चार सहिताओ तक ही परि- 
मित नही हो सकते । बेतार के तार का साहित्य चाहे चार 
सहिता-रूपी वेदों में न पाया जाय, किन्तु वह ईश्वरीय 
ज्ञान का अश अवश्य है । इसलिए वेदो का वह भी एक भाग 
है । इस तरह हमें अपनी शास्त्र की कल्पना को भी 
विस्तुत बनाना होगा और अन्त में इस नतीज पर पहुँचना 
होगा कि जितना भी ज्ञान-समूह है वह सभी शास्त्र है, और 
जो सच्चे ज्ञान से भिन्न है, वह चाहे सस्क्ृत भाषा में हो 
चाहे अरबी या अग्रेज़ी मे, सारा अशास्त्र है। 

हित्दू समाज में वर्षों से अनेक विभाग बत गये है । 
अदृव्यता है, अस्पृश्यता है, अग्राहयजलता हे, असहभोजिता 
है और अववाहिकता है । इनमे अन्तिम दो विभागों से हम 
किसीको चोट नही पहुँचाते | हम किसीके यहाँ खाने को 
नही जाते, इसमे हम किंसीका अपमान' नहीं करते । न 
विवाह-शादी ही ऐसी चीज़ है कि किसीसे सम्बन्ध करने 
से इन्कार करने में हम किसीके साथ अन्याय करते हो । 
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इसलिए असहभोजिता और अवैवाहिकता कोई पाप नही; 
किन्तु किसी मनुष्य के दशेन-मात्र को पापमय मानना 
(अदृश्यता ) जैसे कि मद्रास प्रान्त में एकाघ जगह प्रचलित 
है, या किसीके स्पश-मात्र को पातक समझना (अस्पृश्यता ) 
यह दोनो ही अभिमानमूलक, पापमय वृत्तियाँ है, जो हिन्दू 
धर्म की नाशक हे । 

शास्त्र कैसे कह सकता है कि हमारा यह अन्याय धर्म 
हो सकता है ? इस सम्बन्ध मे हमारी अक्ल की गवाही 
क्या काफी नही है ? जो काम समाज की भलाई का हो, 
सदय हो, बुद्धि जिसका पोषण करती हो, गाधीजी जैसे 
आप्त पुरुष जिसका समर्थन करते हो, वह निश्चय हीं 
धर्म है । 

ऐसे धर्म के खिलाफ जो सच्छास्त्र, सदुबुद्धि और सत्‌- 
पुरुषों द्वारा पोषित हो, यदि सस्क्ृत भाषा की कोई पोथी 
दूसरी बात कहे, तो ऐसी पोथी' को झ्ास्त्र कहना ऋषियों 
की महिमा को घठाना हैं । जिन ऋषियों ने शख को, मृग- 
चरम और वाघाम्बर को, एव कस्तूरी और चामर को ठाकुर 
जी के पास पहुँचानें में हिचकिचाहट नही की, वे ऋषि 
चार करोड जीवित मनुष्यो को देवदर्शन से वचित रखने 
की व्यवस्था लिख जाये, यह कदापि सम्भव नहीं। वे इस 
समय यदि ज़िन्दा होते तो वे भी वही बात कहते जो भाज 
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गाघीजी कह रहे है। प्रस्तुत कथन केवल इतना ही है कि हम 

शास्त्र भी पढ़ें और साथ ही कुछ अपनी अक्ल से मी काम 

लें। भगवान्‌ कृष्ण के इस वचन की भी कुछ इज्जत करें-- 
“बुद्धों शरणसन्विच्छ 

सा, १९३३. 


५६६ 
द्रिद्रनारायण के मन्दिर में 
[१] 


आठ मई को आँखें खुली तो गाधीजी के उपवास के 
स्मरण के साथ उठकर भगवान्‌ से प्रार्थना की और गांधीजी 
की जय' मनाई । गाधीजी की तो सदा जय ही है। जिनका 
इवास-प्रश्वास ही ईब्वर की सेवा में बीतता हो, उनकी 
पराजय कंसी ? किन्तु हम ससारी लोगो के तो जय' गौर 
पराजये के माप-दण्ड भी निराले है । 

न मालूम, उस दिन कितने आदमियो ने ईश्वर-आरा- 
धना की होगी और गाधीजी की' जय-कामना की होगी। 
कोई जमुना-तट पर पहुंचे तो कोई मन्दिर में । मेने सोचा, 
कहाँ जाऊे ? भगवान्‌ जमना-तट पर मिलेंगे या मन्दिर 
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में ? आख़िर दोनो ही जगह पसन्द न आईं। “काहेरे बन 
खोजन जाई?” सोचा, भगवान्‌ तो अपने जनो के बीच में 
ही. मिल सकते हे | “राम ते अधिक रास कर दासा ।” 
आज हरिजनो को छोडकर हरि और कहाँ मिल सकते हे? 
सोचा, हरि को हरिजनो के ही बीच में ढूँढूँ और प्रार्थना 
करूँ कि हे हरि, गाधी बापू जिन्दा रहे और मेरा कल्याण 
हो !” इस विचार से दरिद्रनारायण की खोज में हरिजनो 
की बस्तियों में चक्कर लगाना शुरू किया। हरिजनो के 
पक्के सेवक या यो कहना चाहिए कि हरि के सेवक ठवकर 
बापा पथ-प्रदर्शक बने । 

सब से पहली हरिजन-बस्ती जो हमने देखी वह जयपुर 
प्रान्त के भगिग्रो की थी। ये लोग यहाँ की म्युनिश्िपेलिटी 
में नौकर हैं। बस्ती क्या थी, दोज़ख की ज़िन्दा तसवीर 
थी । जिस अहाते में ये लोग रहते है, उसके बीच में करीब 
बीस सार्वजनिक पायखाने बने हुए हे । इन छोगो के रहने 
की कोठरियाँ इन पायखानों से १० फीट हट कर परिक्रमा 
देती हुई बनी हुई हें, जिनमें ये सकुटुम्ब रहते हैं । इस 
भहाते में प्रवेश करते ही, बाई तरफ कुछ गाडियाँ खडी 
दिखाई देती है और इनके पास ही चिमनीवाली दो बड़ी 
भट्टियाँ भी हे । गाड़ियो मे पब्लिक का क्रूडा-कककंट और 
मैला लाकर डाला जाता है, और जब वे भर जाती हे तो 
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वैलू जोत कर उन्हे शहर के बाहर ले जाते हे और खाली 
करके वापस वही ला खडी करते है, जो चौबीस घटे गन्दगी 
फैलाती रहती है । भट्टियो में जलाने लायक कूडा-कर्कंट 
वही जला दिया जाता है। मानो सार्वजनिक पायखाने 
और कूडा-ककंट की गाडियाँ इनका स्वास्थ्य विगाडने को 
काफी न थी, इसलिए कूडा जलाकर गदगी की पूर्णाहुत्ति 
करना आवश्यक समझा गया । 

इस सारी व्यवस्था का फल यह हुआ है कि मेहतरो 
की यह छोटी-सी वस्ती मल-मूत्र और कूडे-कर्कंट का एक 
स्थायी गोदाम बन गई है। कोठरियो के बीचो-बीच जो 
सावंजनिक पायखाने हे, उनमें रात-दिन बदवू आती रहती 
है और मक्खियाँ निकल-निकलकर भिनभिनाती है । जिन 
लोगो के बलपर सारा शहर स्वच्छ रहता हो, उन्हे इस 
तरह मल-मूत्र के कौटाणू बना देने से बढ़कर नृशसता और 
क्या होगी ? म्यूनिसिपैलिटी के सदस्यों ((॥ए-६0४८४७) 
को शरमाने के लिए यह एक छोटी-सी बस्ती काफी हैं, 
हालाकि दिल्ली में ऐसी अनेक वस्तियाँ होगी । मुझे तो 
इनकी सारकीय स्थिति देखकर उनसे कुछ कहने की हिम्मत 
न पडी । उनसे क्‍या कहे ? कहना तो उनसे हो सकता हैं, 
जिनके कारण उनकी यह हालत हुई है । 

ये लोग दारू और गाँजा पीते हें। प्राय सभी ने 
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स्वीकार किया कि शराब और गाँजे पर काफी रुपये का 
अपव्यय होता है । किन्तु जब तक उनके लिए साफ हवा 
का प्रबन्ध न हो, उनके साथ मनुष्योचित व्यवहार न हो 
तब तक उनसे किस मुँह से कहा जाय कि तुम शराब छोड़ो, 
गाजा त्यागो । मेरा तो खयाल है कि अपने शारीरिक 
दु खो को भुलाने के लिए ही' उन्हे मादक द्र॒व्यो की दरण 
लेनी पड़ी है । हमारी' राक्षती अवहेलना के कारण उनको 
उठाने के लिए वर्षों लगेंगे और इसके लिए सर्वप्रथम हमें 
रोजमर्रा के अपने अत्याचार को बन्द करना होगा । 

पूछने पर यह भी पता लगा कि म्यूनिसिपैलिटी में 
नौकरी हासिल करने के लिए इन्हे प्रत्येक मनुष्य पीछे 
चालीस-पचास रुपये पहले रिश्वत में और बाद को बराबर 
१] माहवार देना १डता है। इनपर कर्जा भी काफी है । 
फी रुपया दो आना ब्याज देना पड़ता है। मुझे आइचये लगा, 
कि ये लोग इतनी गन्‍्दगी में ज़िन्दा कैसे रह सकते है ! 
एक से मेने पूछा, “भाई, तुम बीमार पडते हो तब दवादारू 
का क्या प्रबन्ध करते हो ?” उसने कहा, “बिना दाम 
दवा कहाँ और हमारे पास दाम कहाँ ?” एक आदमी 
की पीठ में दद था । उसने बताया कि उसने दर्द की जगह 
पर काली मिच और जौ का लेप कर रकक्‍्खा है । मेने पूछा, 
“बीमारी में बिना डाक्टर के काम कैसे चलता है ?” उसने 
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हँस कर कहा, “माई बाप, भगी को सत की बूटी मिली हैं, 
इसलिए हम कभी बीमार नही होते ।” 

मेने अपने मन में कहा कि क्या हम लोग 'माई-बाप' 
कहलाने योग्य है ? भेने पूछा, “बच्चों को पढाते क्‍यों 
नही ? सकल तो खुला हैँ ।” उनमें से दो-एक, जो नई 
रोश वाले मालूम होते थे, कहने लगे कि बच्चो को 
भेजेंगे । उन्हे भभी आदत नही है । किन्तु जो एक बूढा 
था, उसने कुछ आवेश के साथ कहा--“क्यो साहब, वे 
पढकर क्या कुछ ज्यादा कमा छेगे ? अभी कुछ लडके जो 
पढें-लिखे हैं, उन्हे अव्वल तो नौकरी नहीं मिलती, और 
मिलती भी है तो कुछ अधिक वेतन नही मिलता । इसलिए 
दिक्षा का आखिर लाभ क्या ?” बूढे की दलील में कुछ 
वजूद तो था ही, किन्तु आखिर समझाने पर उसने बच्चो 
को नियमित रूप से स्कूल में भेजने का वादा किया। 

इनसे विदा लेकर हम दूसरी बस्ती में पहुँचे। यह बस्ती 
भी भगियो की है, किन्तु इसमें कुछ अच्छी स्थिति के भगी 
रहते हे । ये लोग बैलगाडी से ठेके पर कूडा-क्कंट ढोनेवाले 
हैं। इसलिए खाने-पीने की इन्हे कमी नहीं। इनमें एक 
जवान तो बडा बलिष्ठ मालूम होता था। पता छगा कि 
यह कसरत करता है, पहलवान हैँ । एक वृढा चौघरी 
मिला । उसका मकान काफी साफ-सुथरा था। हाथ में 
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सोने की अँगूठी और कमीज में चाँदी के सटकेदार बटन 
थे। सूरत-शवल से ब्राह्मण-सा मालूम होता था; क्योकि 
चेहरे पर सौम्य' था । अगर कोई बताता नही तो यह पता 
भी न चलता कि यह भगी है । इनमे सफाई थी, भलमसी 
थी, खाने-पीने को पल्‍्ले मे था, पर एक चीज़ का दारिद्रुय 
था । वह था सम्मान । आधिक दशा ठीक होने पर अपमान 
की यन्‍्त्रणा असहनीय' हो जाती हैं। पहली बस्ती वाले 
भगी बुरी हारूत में थे, इसलिए अपमान उन्हे नही 
खटकता । किन्तु इन छोगो की दशा साधारणतया ठीक है, 
इसलिए अपमान इनके लिए असह्य बन गया है । 

हम पहुँचे, तो गली के एक कोने में यें बैठे गप्पें हाँक 
रहे थे । चूँकि वे भगी-जैसे नहीं माछूम होते थे, इसलिए 
मेने पूछा, “क्या भगियो का यही मुहल्ला है ?” यह सुनते 
ही उनमें जो बूढा था उसकी आँखें छाल हो गई। क्रोध के 
मारे वह तमतमा उठा। उसने कड़क के जवाब दिया, 
“'तुम्हे क्या काम है?” कुछ ठहरकर बोला, “हाँ, यही है।” 

मेने पूछा, “क्या तुम भी भगी हो ?” उसने कहा, 
“हुँ, तो क्या ?” मैंने पूछा, “तुम्हारे लड़कों की पढ़ाई का 
यहाँ क्या हाल है ।” 

अब तो वह बिलकुल ही उधड़ पड़ा । कहने छूगा-- 
“तुम छोगो ने कोई पाठशाला भी खोली ह, जिसमें लड़को 
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को पढाते ? सदियों तक तुम लोगो ने हम पर तवाही 
बरपा की । हमारे कानो में कीले ठुकवा दिये कि हम कोई 
अच्छी वात न सुन पायें । भव जब तुम लोगो पर बराफत 
आई है, तव दौड-दौड़कर हमारे मुहल्लो में आ घमकते हो 
और हमें गले लूगाने का दिखावा करते हो; मगर तुमने 
किया क्‍या हैं ”? आते हो और चले जाते हो । उस दिच 
कुछ औरतें भी यहाँ झाड़ू छेकर फेर गई । हमने उनसे 
कहा, हमें स्कूल खुलवा दो। मगर उसके बाद न स्कूल ही 
खुला और न किसी ने तब से सूरत ही दिखाई। आये- 
समाज की पाठशाला पास में है। पर उसमें लडके भेजे तो 
कैसे भेजें ? कोई हमदर्दी तो है नही। पचास तरह की शर्ते 
लगाते है । कहते है, रडकों को साफ करके भेजो; यह 
करो, वह करो । हम बच्चों को सफाई कैसे सिखायें ? 
सदियों से गन्दगी की आदत पडी हुई है, और बब हमसे 
कहते हो, लऊडको को ज़रा साफ करके भेजो । अब हमने 
पादरियो को लिखा है कि वे यहाँ पर आकर स्कूल खोलें। 
अब जब वे स्कूल खोलेंगे तव हमारे बच्चे पढेंगे। पढना 
तो सब चाहते हे, मगर तुम हमें पढने दो तव न ।” 

बूढे का नाम रखघू था | वह न तो शिक्षित था और 
न नये ज़माने की वहकवाला । तो भी धारा-प्रवाह उर्दू में 
उसने ऐसी फटकार बताई कि में अवाक्‌ रह गया। किन्तु 
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जो कुछ उसने कहा वह सत्य तो था ही, इसलिए जवाब भी 
तो मेरे पास कहाँ था ? मेने पूछा, “तुमने पादरियों को 
क्यो लिखा ? ” भेरे प्रइन ने तो मानों बूढे के दिल की घघकती 
हुईं आग में ईंधत का काम दिया। उसने कहा---'क्यो ने 
लिखे ? उनसे बढ़कर हमारा हितू आज और कौन है ? 
उन्ही के ज़रिये टो हम लोगो में थोडी-सी आदमियत आ 
'एही हू । उन लोगो की सेवा का कुछ ठिकाना है !” 
| किसीने घीरे से मेरे कान मे कहा कि ये छोग ईसाई 
#भगी है । मैने पूछा, “क्या तुम ईसाई हो ?” अब तो रम्घू 
की साँस क्रोध के मारे तेज़ी से चलने रूंगी | उसने फहा--- 
“हमारे धर्म से मतलूब ? सारे अछूत ईसाई बन जायेगे, 
बनते जा रहे है । वे क्यो न ईसाई बनें, ऊंची जातिवाले 
तो भछूतो को पास भी नहीं फटकने देते हे ।” मेने कहा, 
“में तो सिर्फ जानने के लिए ही पूछता हूँ कि क्या तुम 
ईसाई हो ? ” 
तीन-चार मेहतर जो वहाँ पर खडे थे, एक स्वर से 
बोल उठे कि, “अजी ईसाई तो नही हे--है तो हिन्दू ही; 
मगर पादरियो के सिवा हमदर्दी और कहाँ है, जिससे उन्हे 
लिखे बिना ही हमारा काम चल जाये ?” 
इसी बीच मे रास्ते चलते कुछ उच्चवर्ण के हिन्दू भी 

वहाँ पर ठहर गये थे । वे सब बातें सुन रहे थे। उनमे से 
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एक नें, वीच में पडकर, ख्वाहमख्वाह, हम लोगो का परिचय 
दे ही डाला । अब तो रमग्घू बिलकुल कातर हो गया। 
उसका क्रोध भी पलमर में चला गया। कहने लगा, “माई- 
बाप, में कान पकडता हूँ। गुस्ताखी हुई। इसके लिए माफी 
चाहता हूँ ।” यह कहते हुए सचम्‌ृच उसकी आँखो में आंसू 
भर आये । 

मेने कहा, “गुस्ताखी तुमने नहीं की, हम लोगो ने 
की हैं, जो आज तुम्हारी यह दशा है ।” अब तो हमारी 
वातो का रग बदल गया । कड़वाहट दे! स्थान पर मिठास 
भा गई। 

अब हमने उनके कर्ज के सम्बन्ध में पूछताछ शुरू की । 
रग्यू के साथ प्रभुदयाल भी बोलने लगा। उसने कहा-- 
“कर्ज का ब्याज देते-देते ये लोग थक जाते हे । एक ने 
१०००) लिये थे, अव तक ६५००) व्याज-पेटे अदा कर चुका 
है, (पास में साहुकार की एक बड़ी हवेली थी, उधर इशारा 
करके) फिर भी मूल कर्ज़ा चढा हुआ है । रग्घू ने २५०) 
लिये थे, मगर ६५०) का दस्तावेज लिखाया गया। भव 
व्याज चुकाते-चुकाते थक गया । 

हमसे सब कहने लगे, “अब वनिये से हमारा फैसला 
करा दीजिए ।” मेने कहा, “क्या ऐसे भी लोग हैँ, जिनके 
पास देने को नही हैँ ?” उसने कहा, “अवश्य है ।” तो 
८ 
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मेने कहा, “ऐसे छोग तो हगरिज्ञ देने के लिए बाध्य नही 
हो सकते । देने को जिनके पास नही, उन्हे चाहिए कि वे 
कोर्ट में नादारी की दरखास्त देकर कर्ज से पिंड छूडा ले।” 
आधे मिनट के लिए तो सन्नाटा-सा छा गया। सहज ही 
ऋण से कैसे मृकत हो सकते है, इसका उन्हे कुछ प्रिय 
आभास हुआ किन्तु यह सुख-कल्पना आधे मिनठ से 
ज्यादा नही ठहरी । प्रभूदयाल ने हाथ जोड कर कहा, 
“माई-बाप, यह तो नहीं हो सकता । बनिये की' ज्यादती 
हो था न हो, हमारे पास पैसे हो या न हो, इस तरह से 
हम ऋण-मुक्त कभी न होगे । या तो हमारा फैसला करा 
दो, या बनिया जो माँगेगा वही जब हमारे पास होगा तब 
हम दे देंगे ।” 

में यह सुनकर हैरान हो गया। मेने कहा, ' “किन्तु 
जिनके पास नहीं है, वे कैसे दे सकते हे ”” प्रभुदयाल ने 
कहा, “जबतक कमायेगे तबतक देगे । हम नही, तो 
हमारे बाल-बच्चे देंगे ।” इनकी इसी भलमसी' पर में तो 
अवाक्‌ रह गया। मेनें कहा--'भाई, अच्छा फंसले की 
ही कोशिश हम लोग करेंगे ।” | 

आइचर्य है कि इतना अत्याचार होने पर भी इत 
लोगों की धामिक भावना जाग्रत है। जिस नज़र से ये 
अपने कर्ज को देखते है और जिस नैतिक दायित्व को ये 
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महसूस करते हे थोडे ही उच्चवर्ण वाले मनृष्य इस तरह 
का दायित्व समझते होगे । इस मामले में ज्यादा बहस 
करना अनावश्यक समझकर हम आगे बढे । 

जब बस्ती से बाहर निकले तो सहसा कवि की यह 
उक्ति स्मरण हो आई -- 

“शक्ल इन्सान में छिपा था तू मुझे मालम न था। 
चाँद बादल में छिपा था मुझे मालूम नथा ४! 
[२] 

इसके बाद और अनेक बस्तियों में चक्कर काटे । 
रंगरो की बस्ती देखी, भगियो की अनेक वस्तियाँ देखी 
और चमारो की वस्तियाँ भी देखी। कंसी भी हृदय- 
विदारक भाषा में इसका वर्णन क्यो न किया जाय, असली 
तस्वीर को पाठको के हृदयगम करा देना लेखनी की शक्ति 
के बाहर की वात हैं । 

५घायल की गति घायल जाने, जे कोई घायल होय ४” 

हम लोग दशक वनकर जानेवाले आखिर घडी-भाधष- 
घड़ी ऊपरी दृष्टि से उनका कष्ट भले ही देख लें, असल में 
तो उनका दुख वही महसूस कर सकता हैं जो रातदिन 
वही रहता हो । सक्षेप में, इतना ही कहा जा सकता है कि 
उनको न तो शुद्ध हवा मिलती है, न बहुतायत से पानी 
मिलता है, न प्रकाश मिलता है और न पेटभर खाने को 
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अन्न या ओढने को वस्त्र ही मिलते हे। भगियो को 
म्युतिसिपैलिटी से जो वरदी पहनने को मिलती है उसे तो 
उनका चौबीसो घटों का साथी समझिए । उसी वरदी को 
पहनकर वे मैला भी ढोते हे और उसी को पहनकर खाना 
भी खाते हे । 

जो परिवर्तन इन वर्षो में हरिजनों में धीरे-धीरे होता 
दिखाई दे रहा है, वह यह है कि इनके आत्म-सम्मान की 
मात्रा अधिकाधिके बढती जा रही है । गाँवो में तो यह 
नही के वराबर है । शहरो में और खासकर उन हरिजनो 
में यह अधिक है, जिन्हे कुछ थोड़ी-सी शिक्षा मिल गई है 
और जिनकी आथिक अवस्था कुछ थोडी-सी सुधर गई 
हैं। जिनकी आधथिक दशा अत्यन्त गिरी हुई है उन्हे तो 
मान-अपमान का खयाल करने की भी फुर्सत कहाँ ” किन्तु 
जिनकी आर्थिक दशा कुछ सुधरी है उनका असंतोष 
बेतरह बढ रहा है । यह स्वाभाविक भी है। ईसाई, मुसल- 
मान उन्हे उनकी गिरीहुई दशा का स्मरण दिलाते रहते 
है । हिन्दू-समाज द्वारा उन पर किया गया जुल्म हिन्दू-धर्म 
में उनकी श्रद्धा की' जडें खोखली कर रहा हैँ । धम्म- 
परिवर्तत करने पर उनका दर्जा कितना बढ सकता है-- 
जिस हिन्दू हरिजन को न कुएं से पानी लेने दिया जाता 
है, जिसे छूने मे पाप माना जाता है, उसी हरिजन को 
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धर्म-परिवर्तत करने पर स्वय उच्चवर्ण के हिन्दू ही कितनी 
इज्जत देने लग जाते हे--हिन्दुओ के इस बेढगेपन से 
हरिंजन नावाकिफ नहीं हे। इस बेढगेपन की ईसाई, 
मुसलमान, सुधारक हिन्दू सभी ढोल पीट-पीटकर अपने-अपने 
ढंग से चर्चा करते हे । इसे हरिजन भी सुनता रहता है 
और यह उसके दिल मे हलचल मचाने में सहायक बनता 
जा रहा है । नतीजा यह हो रहा है कि कितने ईसाई 
बनते जा रहे हे तो कितनो के हृदय में असतोष बुरी तरह 
लहरे मार रहा ह । इतना होने पर भी आश्चर्य तो यही 
है, कि अबतक ये हिन्दू बने हुए हे । किन्तु हिन्दू-धर्मे के 
नामपर जब इन्हे कोई उपदेश देने जाता हैँ तो सहज ही 
यह खयाल होता है कि क्या इसीका नाम हिन्दूधर्म है 
कि जिसके माननेवाले मनुष्यो को कुत्ते-बिल्ली तो क्‍या 
मकक्‍्खी से भी बदतर समझें । 

एक मुहल्ले मे चमार और भगी पास-पास में रहते 
है। चमारो का एक कुर्म है। उसमें से भगियो को ये 
लोग पानी नही निकालने देते । मेने चमारो के चौधरी से 
कहा कि ऐसा न होना चाहिए, तो उसने टका-सा जवाब 
दे ही डाछा कि “क्यों साहब, आप भी तो हमें कुओ पर 
नही चढने देते ।” उसने बताया कि किस प्रकार पास की' 
बस्ती में एक ब्राह्मण जब नहा रहा था तो इस चमार की 
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लडकी को पास में खड़ी रहने देने में भी उसे आपत्ति थी। 
इस चमार ने कहा, "'मेने बात बढ़ने के डर से अपनी बेटी 
से कह दिया, “बेटी हट जाओ ।” किन्तु यह अपमान उसे 
अब भी सता रहा था। 

इस धधकतीहुई आग का क्या परिणाम होगा यह 
कौन बता सकता है ? इतना अवर्य है कि गाधीजी ने 
इसपर ठडा पानी छोडा है । एक से मेने पूछा “जानते 
हो, तुम्हारे लिए गाधीजी मर रहे हैँ ?” उसने कहा, 
“उन्हे कौन नही जानता ? वे ही एकमात्र हमारे आधार 
हैं ।” किन्तु उच्चवर्ण वाले हिन्दू जबतक इस भूल को 
नही समझेगे, मुझे भय है कि कड़वाहट बढती ही जायगी। 
अछूतोद्धार के आन्दोलन से जो जाग्रति आ रही है उसके 
कारण भी हरिजन अपनी अपमानित अवस्था को अधिक 
स्पष्टता से देखनें-जानने लगे हे और यदि हिन्दृ-समाज ने 
अपना रुख़ नही बदला तो लाखो की तादाद में हरिजनों 
को हम खो बैठंगे, इसमें मुझे कोई शक नही । 

कार्य की गुरुता और जटिलता को विचारने पर नाना 
प्रकार के सकल्प-विकल्प लोगो के चित्तों में सहज हीं 
उत्पन्न होते है । “यह तो महाभारत-जैसा काम है । 
रामानूज, नानक, कबीर, दयानन्द जिस बात को नही बना 
सके क्‍या गाधीजी उसे पूरा करने में समर्थ होगे ? कितने 
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करोड़ हरिजन और फिर उच्च वर्णवालो की सदियों की 
इनके प्रति घृणा, गाँवों में शिक्षा का अभाव और अघ- 
विव्वास ! ऐसी हालत में वया हमें सफलता मिल सकती 
हैं”? और फिर हरिजनो में भी तो गदगी, शरावखोरी, 
जुआरीपन आदि दुर्गुणो ने घर बना लिया है । इनका 
सुधार कैसे होगा, कब होगा ? इसमें तो कम-से-कम 
सैकडो वर्ष रूग जायेंगे । एक-एक वस्ती में दसो वर्ष 
सुधार में लग सकते है।” ऐसे-ऐसे विचार सहज ही मनृष्य 
को पस्तहिम्मत बना देते हैँ । ऐसे संकल्प-विकल्प भी कही- 
कही पाये जाते है (और ये उन लोगो में जो अछ्तपन फो 
हिन्दूधघम में एक पल के लिये भी वर्दाश्त करने को तैयार 
नही है | ) कि “अछ्तो को यदि हम शिक्षित बना देंगे तो 
उनके प्रति उच्चवर्ण द्वारा किया गया अपमान उन्हें और 
अधिक खटकने लगेगा और कही वे अधिक सख्या में विधर्मी 
तो न बनने लग जायेंगे ? कही हमारा आज का यह पवित्र 
उद्योग उलटा हमारे ही, लिए तो घातक न बन जायगा ? 
इसलिए क्यो न रोटी से पहले हम उनके सामने “राम' 
रखें २?! 

इसका उत्तर तो मुझे एक बस्ती में मिला, जहाँ एक 
” अगियों के गुरु उन्हे हस निर्वाण (सिंध देश के एक जीवित 
सन्त) के कुछ पद सुना रहे थे । भगी बावाजी के पद 
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सुनते जाते थे, किन्तु बार-बार उन्हे बतलाते जाते थे कि--- 
“बाबाजी, हमारे यहाँ पानी का बड़ा कष्ट है ।सुदामाजी 
ने जब अपनी स्त्री को ब्रह्मज्ञान से सतुष्ट करना चाहा तब 
उसने कह ही डाला “ने ज्ञान नाथी गमतूं ऋषिरायजी 
रे, बालक माँगे अन्न लागू पायजी रे ।” यह सच है कि 
“भूखे भजन न होहि गोपाला ।” 

“इस आन्दोलन में कितनी सफलता मिलेगी या इसी 
आन्दोलन के कारण इनके आत्म-सम्मान की' मात्रा जाग्रत 
होजाने पर यह कही अधिक सख्या में ईसाई तो न बनने 
लगेगे ?” यह सारी-की-सारी विचार-धारा ही' मुझे तो 
दूषित मालूम होती है । 

सेवा करनेवाले का तो केवल सेवा ही अधिकार है, 
फलाकाक्षा का नहीं । “कर्मण्येवाधिकारस्ते । ' हमारी' 
सेवा से कही उलटा फल न छग जाय, ऐसा विचार करना 
ही' ईश्वर में विश्वास की कमी प्रकट करना है ।” “स्वल्प- 
मप्यस्य धर्मस्प त्रायते महतो भयात्‌ ।” “तन हि कल्याणझुत्‌ 
कब्चिदू गति तात गच्छति ।” “कॉतिय प्रतिजावीहि न में 
भक्त: प्रणश्यति ।” इन वाक्यों का यदि कोई अर्थ हे तो 
हमें निश्चिन्त रहना चाहिए और भरोसा रखना चाहि 
कि सेवा का फल, यदि वह बिता किसी लोभ के की गई हैं, 
तो अच्छा ही होगा । 
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और यदि मान लिया जाय कि ईश्वर की ऐसी ही 
इच्छा है कि यह सब छोग ईसाई या मुसलमान बन जाये 
तो क्यो न बने ? «09]659 ! ॥एरए छा 96 00796"? 
“यद्भाव्य तद्भवतु भगवन्‌” कह के हमे सतोष ही मान 
लेना होगा । यह तो निश्चित बात हैं कि बिना उसकी 
मर्ज़ी के तो इस ससार में एक पत्ता भी नहीं हिलता । 
इतना सोच लेने पर पस्तहिम्मती या निराशा के लिए 
कोई गुजाइश नही रह जाती । 

बात यह है कि मनुष्य अल्प है, उसकी शक्ति अल्प है, 
अत' उसका कार्यक्रम भी अल्प होता है। पस्तहिम्मती की 
तह में अभिमान होता है। हम पहले ही' अपनी शक्ति 
बडी मान लेते है, फिर कार्य की गुरुता सामने आने पर 
उत्साह टूटने लगता है । जहाँ अपनी शक्ति को अल्प मान 
कर ही काम आरम्भ किया जाय, वहाँ उत्साह टूटने के लिए 
कोई गुजाइश नही होती क्योकि वहाँ शुरू ही से ईश्वर 
को रखवाला मान लिया जाता हैं। अहनिश अपनी' शक्ति 
की निर्बलता का भान' करनेवाले गाधीजी ने भी अछूतो के 
उद्धार के लिए २१ दिन के उपवास द्वारा ईश्वर का ही 
दर्वाज़्ा खटखटाया है। भाखिर इतने बडे जहरीले रोग 
के लिए ईश्वर-आराधना के बिना उद्योग अकेला क्या कर 
सकता था ? शुद्ध उद्योग वही है जिसमें उद्योग की कमी 
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ते हो, अपनी निर्बेलता का ज्ञान हो, फल क्‍या होगा इससे 
बेफ़िक्री हो । बाकी के उद्योग तो “हूं करूं, हूं करूँ एज 
अज्ञानता । 
पस्तहिम्मती-उल्‌ हिम्मती; उत्साह-अनुत्साह, जाश्ा 
निराशा के झोको में न पड़कर इनकी सेवा में रूग जाना 
यही सच्चा उद्योग है । आगे का मालिक तो भगवान्‌ है। 
23४ ४५४०४ ३४६१ व 60 ४0६ 8४८ ६0 8९8 
पड 08880॥ ४८९४९; 00९ ४69?5 ९१0प९४7 ६07 776, 
“दर देश की मोहि न तृष्णा; 
हक डेग सों सन्तोष ॥* 
सेवक के लिए तो मानो यह गायत्री है । 
१९ मई १९३३ 


आचार बनाम श्रचार 


गाघीजी ने 'हरिजन-सेवक-सघ' के विषय में लिखते 
हुए एक बार परामझशे दिया था कि सघ का खर्च इस प्रकार 
हो कि कुल व्यय में से नव्वे फी सदी तो सीधा हरिजनों की 
जेबो में ही पहुंच जाय. । पिछली बार जब सघ की बैठक 
पूना में हुई, तो उस सवाल पर काफी बहस हुई। प्रश्न 
यह था कि कुल बजट मे से प्रबन्ध और प्रचार-कार्य पर 
कितने फी सदी व्यय' किया जाय ? प्रबन्ध-सम्बन्धी व्यय' का 
तो अथ है केवल दफ्तर का खर्च, जैसे मकान का किराया, 
मत्री आदि का वेतन, काग्रज़, कलम, दावात, डाकव्यय, 
मार्गव्यय' इत्यादि । इस प्रश्न पर निर्णय करने में तो 
कोई कठिनाई नहीं हुई । सर्वेसम्मति से यह तय' होगया 
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कि प्रबन्ध पर बीस फी सदी से अधिक व्यय न किया जाय । 
असल कठिनाई तो प्रचार के सम्बन्ध में उठी। प्रचार-कारय 
में व्यय को मर्यादित करना एक तरह से हरिजन-सघ के 
मूल उद्देश्य पर कुठाराघात करना है, ऐसी कई छोगो की 
सम्मति थी । उनकी दलील यह थी कि “आखिर भछूतपन 
एक मानसिक रोग है, जिससे सवर्ण हिन्दू पीड़ित हे । 
उसकी एकमात्र दवा है सवर्ण हिन्दुओ में प्रचार करना 
और वह भी सवर्ण हिन्दुओ द्वारा | हरिजनो में भी सफ़ाई, 
शराब-बन्दी, मुर्दार-मास-बहिंष्कार की आवश्यकता है। 
किन्तु उसकी पूर्ति के लिए भी ज़रूरत है प्रचार की । यदि 
सौ-दो-सौ छात्रवृत्तियाँ दे दी, सौ-पचास कुएँ बनवा दिये; 
दस-बीस नये मन्दिर तैयार करवा दिये तो इससे थोडे 
ही अछतपन दूर हो गया। सार्वजनिक मन्दिरों में भी 
हरिजनो को बेरोक-टोक दाखिल करवाने में प्रचार की ही' 
आवश्यकता है ।” यह सक्षेप में ऐसे लोगो की दलील थी, 
जो प्रचार-व्यय को संकुचित या मर्यादित नहीं करना 
चाहते थे । 

चूकि प्रचार-कार्य के व्यय को मर्यादित करने मे 
जबरदस्त आग्रह गाघीजी का था, इसलिए इन सारी दलीलो 
को उन्हीके सामने रुख देना उचित जान पड़ा। जो कुछ 
उन्होने कहा, बिना किसी बहस के सदस्यों ने उसे मान 
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लिया | उन दिनो उपवास के कारण महात्माजी की शक्ति 
क्षीणप थी, इसलिए भी लोगो ने ज्यादा बहस न की । 
किन्तु एक बात स्पष्ट माजूम होती थी कि लोगो ने अपने 
दिलो में आधुनिक प्रचार-कार्य के परिणाम का अन्दाज़ 
कुछ अतिशयोक्ति के साथ कर रक़खा था । प्रचार के 
सम्बन्ध में लोगो का जितना आग्रह था' उससे कही अधिक 
आग्रह गाधीजी का था । गाधीजी स्वय भी' एक जबरदस्त 
प्रचारक है । गाधीजी का जो विरोध था वह था केवल 
वैतनिक प्रचार के सम्बन्ध में । वेतनिक प्रचारक और 
स्वय अपने आचरण हारा ससार को शिक्षा देनेवाले 
प्रचारक में कितना अन्तर है, इस बात की लोग प्राय: 
अवहेलना करते थे । यद्यपि यह तय हो गया कि प्रचार 
पर कम-से-कम' ख्चे किया जाय' किन्तु इस निर्णय से 
शायद बहुत कम लोगो को सतोष हुआ | इसलिए इस 
सम्बन्ध में विशेष विचार आवश्यक जान पड़ता है । 

प्रदन यह है कि अछूतपन को मिटाने के लिए आधुनिक 
प्रचार अधिक कारगर हो सकता है या रचनात्मक कार्य 
द्वारा हरिजनो की सेवा ? ऐसे भी सज्जन हे, जिन्हे यह 
भय' है कि पढने-लिखने से और बढतेहुए असतोष के 
कारण हरिजन विधर्मी बन जायेंगे | वे भी करीब-करीब 
प्रचार-पक्षियो की-सी ही दलीलें देते हे और सेवा-कार्य के 
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बजाय घामिक प्रचार पर ज्यादा ज़ोर देते हे । गाधीजी 
भी हरिजन-कार्य क्रम को घामिक कार्य ही मानते है; किन्तु 
मतभेद यह रह जाता है कि यह धर्मयज्ञ प्रचार से सफल 
हो सकता है या सेवा-कार्य से ? अतः पहले प्रचार और 
प्रचारक के सम्बन्ध मे ही हम' विचार कर लें । 

यह बात साधारण मनुष्य भी जानता है कि जब 
हमें किसी अध्यापक की आवश्यकता होती है तो हम 
ऐसे व्यक्ति की तलाश करते है जो अपने विषय' का पूर्ण 
पण्डित हो । यह किसी को बताने की ज़रूरत नहीं कि 
इतिहास के पडित की कानून पढ़ाने को चेष्टा उसका 
दु'स्साहस मात्र होगा । अध्यापक ही क्यो, मोटर चलाने 
जैसी साधारण क्रिया के लिए भी तो हम सिद्धहस्त व्यक्ति 
को ही पसद करता चाहेगे | तो भी धामिक शिक्षा के 
बारे मे हम यह मान बैठते हे कि कोई भी मनुष्य, चाहे 
उसका आचरण कितना ही शकास्पद क्यो व हो, संस्कृत 
के इलोको का साधारण अनुवाद कर सकता हो तो धार्मिक 
शिक्षा के लिए उपयक्त हो सकता है ! किसी कुशाग्रबूद्धि 
मनष्य का केवल इतना ही ज्ञान, कि मोटर चलाने क्के 
लिए अमुक रीति से क्लच ( (प्र्फः ) दबाई जाती हैं और 
हाथ का चक्‍का फिराया जाता है, उसे मोटरड्राइवर वनन 
का अधिकारी नही बना देता । यदि उससे मच्छी तरह से 
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भोटरः चलाने का अभ्यास नही किया है, तो केवल उसके 
काल्पनिक ज्ञान के आधार पर न तो उसे मोटर चलाने का 
लाइसेंस ही' मिल सकता है, न ऐसे व्यक्ति द्वारा चलाई 
मोटर में बैठकर कोई अपनी जान ही जोखिम में डालना 
चाहेगा। किन्तु मोटर-ड्राइवरी-जेसी साधारण वस्तु के 
लिए जितनी छान-वीन करते हैँ, ठीक उसके विपरीत 
धामिक शिक्षा-जैसी महान्‌ वस्तु के लिए हम यह सोचने 
की आवश्यकता नही समझते कि धामिक शिक्षक बनने के 
लिए गीता के इलोको का अनुवाद के रूप में जमा-खर्च ही 
पर्याप्त नही है । काल्पनिक ज्ञान के अलावा शिक्षक में 
आचरण की भी, या यो कहिए केवल आचरण की ही, 
आवश्यकता है । 

काल्पनिक ज्ञान न भी हो, तो गाडी चल सकती हूँ । 
किन्तु धर्मांचरण के बिना धामिक शिक्षा के लेन-देन का 
कोई अच्छा नतीजा हो ही नही सकता । इस समय घामिक 
शिक्षा के सम्बन्ध मे लोगो के कुछ अद्भूत विचार बन गये 
है और यही कारण है कि धामिक शिक्षा, धार्मिक प्रचार 
के नाम पर धन का इतना निष्फल व्यय हो रहा है । 

प्राचीन काल में ब्रह्मश्ञान की शिक्षा पाने के लिए 
देवताओ के राजा इच्द्र सत्याचरणी प्रजापति के पास गये, 
तो उन्होने इन्द्र को ३२ वर्षतक ब्रह्मचारी रखा और फिर 
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उन्हे ब्रह्मज्ञान का उपदेश दिया । वास्तव मे उपदेश तो क्या 
दिया, ब्रह्मचर्य पालन कराके और अपना आदर्श सामने 
रखकर ब्रह्मा ने इन्द्र से धर्माचरण ही कराया । शाब्दिक 
ज्ञान भी दिया किन्तु असल ज्ञान का तो आचरण द्वारा ही 
सम्पादन कराया गया । यह कोई असाधारण घटना नही 
थी क्योकि आखिर तो धर्म सीखने के लिए धार्मिक पुरुषो 
की सगति और स्वय धर्माचरण करना ही सार-बस्तु 
है । उस समय का एक मामूली तरीका था कि राजा- - 
महाराजा लोग धमम्जिज्ञासा के लिए धर्माचरणी ऋषि- 
मुनियो के पास (वैतनिक प्रचारकों के पास नही) जाया 
करते थे तथा स्वय धर्माचरण द्वारा धर्म-लाभ किया 
करते थे । वास्तव में, धर्म का प्रचार एक मशीन की 
क्रिया की भाँति वेतनिक प्रचारको द्वारा (जिनका आचरण 
उनके कथनानुसार हो या न हो) उतना ही असम्भव है, 
जितना कि एक काल्पनिक ज्ञान रखनेवाले के द्वारा मोटर 
का चलवाना । 

प्राचीन काल में जब-जब धर्म की हानि हुई तब-तब 
लोगो ने अधर्म को हटाकर धर्म की स्थापना के लिए तप 
का आसरा लिया--प्रचार का नही । कहते हूँ कि त्रेता 
में जब धर्म का अत्यत ह्यास हो गया, तब ऋषियो को 
धर्मोढार की चिता हुईं। उस समय' ससार इतना आचरण- 
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हीन डोगया था कि तुलसीदासजी के शब्दो में--- 
/“अस त्रष्ठ-अचारा भा संसारा, धर्म सुनिय नह काना,” 
वेचारी पृथिवी ( जनता ) भी जकुला उठी'। काफी 
सोच-विचार के बाद ऋषि-मुनियों के पास पहुँची तथा 
अपना दुखडा रो सुनाया । ऋषि-मुनि भी हैरान थे । 
यदि आजकल का ज़माना होता, तो 'प्रोपेगण्डा' (प्रचार) 
की सूझती, किन्तु वे थे अनुभवी लोग, इसलिए ऐसी 
भूल सम्भव न थी । आख़िर सब पहुंचे प्रजापति के पास 
और वहाँ परामर्श होने लूगा । किसीने कहा, नारायण से 
प्रार्थना की जाय' । परन्तु इनमें ऐसे भी लोग थे, जो यह 
नही जानते थे कि नारायण कहाँ मिलेंगे ? किसीने कहा कि 
बेकुण्ठ तक दौड लगानी चाहिए, तो किसीने कहा कि वह 
तो क्षीरसागर में मिलेगे | बूढे महादेव बाबा भी वही 
उपस्थित थे। उन्हे लोगो का यह अज्ञान अखरा, तो 
बोले .-- 
/हुरि व्यापक सर्वत्र समाना; प्रेम ते प्रगट होहि में जाना । 
देशकाल दिशिविदिशह्‌ माँहीं; फहहु सो कहाँ जहां प्रभु नाहीं” 
आख़िर सब समझदार तो थे ही, बात समझ में आ 
गई और लगे तप करने । अन्त में उनका तप सफल हुआ 
और आकाशवाणी हुई--- 
हरिहों सकल भूमिनार॒आई; निर्भय होहु देव-समुदाई ।” 
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हमारे इतिहास-पुराणो में अधर्म का नाश और घर्म 
की स्थापना के लिए ऋषि-मुनियो ने बार-बार सत्य, तप 
तथा अहिंस। का आसरा लिया है, यह सुप्रसिद्ध बात है । 
सती को शिवजी की चाह हुई तो तप किया। प्राचीन 
काल में धर्म-प्रचार के लिए आधुनिक प्रचार-जैसी कोई 
वस्तु विद्यमान रही हो, ऐसा नही जान पड़ता । 

बहुत-सी बाते हमें पश्चिम से मिली हे। वैतनिक 
प्रचार भी उनमे से एक हैं। अख़बारो, पुस्तको, पर्चों, 
कारखानो तथा बिजली-द्वारा मुद्रण तथा भाषण-प्रसार 
इत्यादि प्रचार की आधुनिक शैलियाँ हे । इन साधनों 
हारा खूब प्रचार होता है, इसमें कोई सन्देह नही, परन्तु 
इन साधनों हारा सत्य का प्रचार भी हो सकता है या 
नही, यह प्रश्न तो सन्देहास्पद है। गोलमेज़ कान्फ्रेस को 
जाते समय' गाधीजी के साथ पत्र-सवादंदाता भी थे । 
एक ने लिख मारा कि गाधीजी के साथ एक प्यारी पालतू 
बिल्ली है, जिसे गाधीजी अपने साथ खिलाते है तथा 
सुलाते हे । दूसरे ने यह लिख मारा कि गाधीजी ने प्रिन्स 
आँव वेल्स के पैरो पर अपना सिर रखकर अभिवादन 
किया था । कुछ ने गाधीजी के बारे में और भी उलटी- 
सीधी लिख मारी । इनमें दो तो गाधीजी के मित्रो मे से 
थे । इसलिए गाधीजी ने उन्हे डाँठ बतलाई, किन्तु उन्होने 
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हँसकर कह दिया कि कुछ नमक-मिर्च लगाये बिना खबर 
फबती नही । साराश यह है कि महात्माजी के लाख 
प्रयत्त करने पर भी झूठ का प्रचार होता ही रहा । 

लल्दन में गाधीजी ने अख़बारवालो की एक सभा 
बुलाई और असत्य समाचार छापने की शिकायत की । 
'डेली हेरल्ड'वालो ने, जो मज़दूर पक्ष का मुख्य पत्र हैं, 
और जो कुछ अशो में सच्चे पत्रो में से गिना जाता है, 
बहाना बनाने के लिए यह कहा कि इसमे हमारा क्‍या 
दोष है ? हमे तो जैसी खबरें मिलती है, छाप देते हे । 
गाधीजी ने उत्तर में कहा---'में अपने खर्च से तुम्हे सच्ची 
ख़बरें पहुँचाऊँगा, क्या तुम उन्हे छाप दोगे २?” तब तो 
सन्नाटा छा गया। गाधीजी की यह चुनौती उन्होने स्वीकार 
नकी। 

आज भी तरह-तरह की झूठी बातो का प्रचार नये- 
नये साधनी द्वारा सहज ही हो रहा है । गत महायुद्ध 
में तो इन्ही साधनों ह्वारा काफी झूठ का प्रचार किया 
गया था। इसमें साधनों का दोप नही है । बात यह है 
कि इन साधनों के सब्न्चाकुक व्यापारिक दृष्टि से इनका 
उपयोग करते है । चूकि उनका ध्येय पैसा कमाना मात्र 
ही होता है, न कि सत्य-प्रचार; इसलिए मनोरण्जन के 
लिए यथा ठकुरसुहाती के लिए उन्हे असत्य का भी आश्रय 
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लेना ही पड़ता हैं। वैतनिक प्रचारको के द्वारा लोगो 
को हम यह भले ही दिखा दे कि अमुक चाय ही सबसे 
अच्छी चाय है तथा अमुक बनावट की सिगरेट ही सबसे 
बढ़िया सिगरेट हैं किन्तु धर्म का प्रचार इस तरह की 
विज्ञापनबाज़ी' से सम्भव नही । 

तप से विज्ञापन नही फैलता, ऐसी बात नही है. 
सिगरेट तथा चाय की विज्ञापनवाज्जी वो थोड़े ही दिन 
जी सकती हैँ, मगरः महापुरुषो के जीवन का कीत्तिगान 
आज भी हमारे पुराण हज़ारो वर्षों बाद उसी तरह गा 
रहे है । छाख प्रस्तावों और व्याख्यानों ने जो काम नही 
किया वह गाधीजी के एक उपवास ने कर दिखाया । 
जिस प्रचार के पीछे केवल घन की शक्ति रहती है, वह 
जीवित नही रह सकता । तप का यश अमर होता है । धन 
के बल पर कोई धर्म फैला हो, इसका इतिहास में कोई 
प्रमाण नही मिलता । हाँ, धन के बल पर (0०४ए०:अआ०४) 
तबलीग और शुद्धियाँ अवश्य हुई हे किन्तु इनके कारण 
धर्म ( दैवी' सम्पदा ) नही फैला । श्रीकृष्ण भगवान्‌ ने 
जब गीता कही, तब अर्जुन से कहा कि .-- 

“हुदं ते नातपस्काय नाभकताय कदाचन। 
न चादुश्रूषवे वाच्यं न व मां योध्भ्यसुयति ॥४* 
इनका गोपनीय” “गोपनीय” कह देने पर भी गीता 
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का यश विश्वव्यापी इसलिए हो गया कि इसके पीछे इसके 
वक्ता का सात्विक तेज एवं आध्यात्मिक ऐश्वर्य था । प्रचार 
से यहाँ विरोध नही हैं । तात्पये यह हैं कि घामिक प्रचार 
बिना तप के हो ही नही सकता । जैसे बिना बारूद के 
बन्दूक की गोली' बेकार है, वैसे ही बिना तप के प्रचार घन 
का निष्फल ही व्यय' है । कठोपनिषत्‌कार ने लिखा है -- 
“त् नरेणावरेण प्रोक्‍्त एप: सुविज्ञेय :” 

अर्थात्‌--अनाप्त पुरुष द्वारा कहाहुआ ज्ञान हृदयगम 
नहो हो सकता । 

उपयुक्त बातो से सिद्ध है कि अछुतोद्धार को यदि हम 
धर्में-प्रचार॒ का एक अग मानते हे तो वह प्रचार से नही, 
तप ही से सफल हो सकता है । और तप के माने है सेवा । 
जो समझते हे कि सौ, दो सौ छात्र-वृत्तियाँ क्या काम कर 
सकती हे, वे भूल जाते है कि “-- 

“स्वल्पमप्यस्य घर्मस्य त्रायते महतो भयात्‌ 

नि स्वार्थ भाव से की गई छोटी-सी सेवा भी हज़ारों 
व्याख्यानों और अन्यान्य आधुनिक धर्म-प्रचार-मार्गों से 
लाख दर्जे अच्छी है । 
२५ अगस्त १९३३ 
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जब गाघधीजी ने उत्कल में पैदल पर्यटन शुरू किया तो 
सुना कि सबेरे-साँझ छाँह में चलते हे, आम्रकुजों मे टिकते 
है, तारो-जड़े आसमान के नीचे सोते हे । खाने को खेतो से 
ताज़ी तरकारी मिलती है । आम तो ऊपर ही लूटकंते रहते 
है, तोड लिये और खा लिये । दूध सामने दुह्मा, पी लिया । 
गाघीजी के साथ कुछ दिव रहने का आनन्द और उसी के 
साथ ऊपर-नीचे, दाये-बायें, प्रकृति के सुहावने दृश्यों का यह 
मनमोहक विवरण किसके लिए लुमावना न होगा ” भाखिर 
में भी पहुँच ही गया। पहुँचते ही देखता हूँ कि गाधीजी 
५ फीट लरूम्बी-चौडी एक तग कोठरी में बैठे लिख रहे है । 
एक लडका पखा झल रहा है । बाहर छाया में दरियो पर 
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लोग इधर-उधर पडे है, कोई खा रहा है, कोई सो रहा है । 

गाधीजी ने कहा, “अच्छे समय पर पहुँचे । कल तो रात 
को वर्षा के मारे परेशानी रही । रातभर कोई सोया नही । 
एक तग कोठरी में २५ जनो ने बंठकर रात बिताई ।” सुनते 
ही मेरा माथा ठनका। गाधीजी ने मेरी ओर इशारा करके 
एक भाई से कहा, “अच्छा इनके खाने का क्या प्रबन्ध है ? ” 
मेने कहा, “जी, दूध लिया करता हूँ ।” किसीने आहिस्ते 
से कहा, “दूध तो नही है ।/ अपनी परेशानी छिपाने के 
लिए मेने कहा, “कोई चिन्ता नही, आमो से काम चल 
जायगा ।” श्री मलकानीजी मेरे अज्ञान पर मुस्करातेहुए 
कहने लगे, “यहाँ आम कहाँ ?” मेने साहस करतेहुए कहा, 
“देख लेंगे ।” “खा लेगे” ऐसा तो क॑से कहता । अन्न हज़म 
होता नही, फल-दूध का यहाँ नाम नही । गाघीजी ने कहा, 
“अच्छा, नहा तो लो ।” कुएँ पर गया । अन्दर झाँका तो 
पानी में कीचड भरा था । ऐसा पानी पीने की तो कौन 
कहे, पाँव धोने में भी सूग आती थी। किसी तरह बदन 
को साफ-सूफ करके पोखरे की पाज पर दरी डालकर सो 
रहा । सोचा, खाने-पीने को न सही, सो तो ले । दो घटे के 
बाद एक स्वयसेवक दो गाँवो में 'हाँड' कर पाँच बकरियाँ 
दुह्वकर आधघ सेर दूध लाया। उसे हसरतमभरी निगाह से 
देखकर में पी गया। पीने के बाद ही ध्यान में आया कि 
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न मालम यह पाँच बकरियाँ कितने बच्चो का मन भरती। 
पेट त्तो आध सेर दूध से कितनों का क्या भरता ! फिर 
लम्बी साँस लेकर लेट रहा । स्व० बकिमबाब ने भारतवर्ष 
की वन्दना में इसे 'सुजला सुफलाँ शस्यश्यामला' कहा है। 
उत्कल मे भी जल की कमी नही । सुफला भी है । भूमि 
उपजाऊ है। पर न “सुखदा” है, न “वरदा” । बाढ खूब 
आती है । और शान्तन्‌ जैसे पुत्र पैदा करता था और गया 
उन्हे बहा ले जाती थी, वैसे ही उडिया बोता हैँ गौर बाढ 
सब कुछ बहा ले जाती है । जहाँ हम लोग बैठे थे वहाँ बाढ 
आने पर' पुरसो पानी चढ जायगा । खेती नष्ट हो जायगी । 
पशु मर जायेंगे । मकान गिर जायेंगे। घर से निकलता 
मुश्किल हो जायगा । वीमारी फैल जायगी । छोग बेमोत 
मरेगे । बाढ के चले जाने पर लोग थके-माँदे फिर खेती 
करेगे । फिर झोपडी की मरम्मत करेगे और फिर बाढ से 
लडने की तैयारी में लगेगे । 

शायद बाढ की मार से उडिया इतना शिधिल हो गया है 
कि अब उसमे उत्साह नही । शायद दु ख को भूलते के लिए 
ही अफीम की लछाग भी छगा ली है । भाँखों म न तेज है, 
न उत्साह | बाढ-निवारण के लिए सरकार ने एक कमेटी 
बैठाई । उसनें कुछ अच्छी-अच्छी सिफा रिशे भी की, पचासेक 
लाख का खर्च बताते है । यदि इन सिफारिशो पर चला 
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जाय तो उडिये के जीवन में एक नई स्फूरति आ जाय, एक 
नई आशा पैदा हो जाय । पर फुर्सत किसे ? बाढ-निवारण 
कमेटी की जाँच-रिपोर्ट आज सरकारी आल्मारियो की 
शोभा बढा रही हूँ | सुना, सिफारिशों के अमल में लाने से 
कुछ जमीदारो को भी क्षति है, इसलिए भी आगे बढने में 
रुकावट है । मध्यप्रान्त से पानी चलता है, जो उत्कल में 
आकर बाढ़ उत्पन्न करता है। रेल न थी, तब पानी सीधा 
समुद्र में जा गिरता था । अब रेल और नहरो के बनने के 
बाद उनकी पाज के कारण पानी को रुकावट हो गई है 
ऐसा इस विषय के विशेषज्ञ लोग कहते हे ! दुखी, दरिद्र, 
दीन उत्कल की यह कषण-कहानी किसका दिल नही दहला 
देगी ? यमलोक में पहुँचने के लिए वैतरणी नदी पार करनी 
पडती है, उत्कल में भी वेतरणी नदी हैं। मानो यह नाम 
यमलोक और उत्कल का सादुृश्य दिखाने के लिए ही 
किसीने रखा हो । फके इतना ही है कि यमलोक में भूख 
नही लगती, उत्कल में लगती है । 

ऐसे प्रदेश में गाधीजी क्या आये मानो भगवान्‌ ही आ 
गये । उत्कल में गोपबाब्‌ का, मेहताबाबू का, जीवाराम- 
भाई का अलग-अलग आश्रम है । गाघी-सेवाश्रम नाम' का 
एक और आश्रम है । ये सभी आश्रम उडीसा की सेवा से 
रत है। जैसे हाथी के खोज में सभी खोज समा जाते हे, वैसे 
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बाढ़ो में जितनी संस्थाएँ सेवा के लिए उत्कल में पहुँचती 
है उनके बारे में उडिया यही समझता है कि यह गाघी के 
ही आदमी है । अब तो गाधीजी स्वय जा गये, इसलिए 
उडिये के हर का क्या ठिकाना । उडिया समझता है, अब 
दुख दूर होगा । इसलिए गाधीजी के सामने कीतेन करता 
है, नाचता है, स्त्रियाँ उलध्वनि करती हैँ । दो-दो हजार 
आदमी साथ में चलते हे, प्रार्थना मे हजारो मनुष्य आते 
है, और बडे जतन से ताँबे के टुकड़े पैसे, अधेले, पाई छाते 
है जो गाधीजी के चरणो में रख जाते है । “भोजने यत्र 
सन्देहों घनाशा तत्र कीदृशी !” पर उडिया भूखा है तो 
भी गाधीजी को देता है। बीस-बीस कोस से चलकर आनतें 
वाले नरककाल का, धोती की सात गाँठो में से सावधानी- 
पूरक एक पैसा निकालकर गाँधीजी के चरणों में रख देते 
का दृश्य सचम्‌ च ही रुलानेवाला होता है । 

वर्षा आरम्भ होते ही पैदल यात्रा में रुकावट आने 
लगी । गावो में झोपड़ियो की तो वैसे ही कमी रहती है 
. और गाँधीजी का दल ठहरा सौ-डेढसौ आदमियों का । 
जबतक वर्षा न थी, तबतक तो आकाश के नीचे ,सो लेते 
थे । भब झोपडियो की ज़रूरत पड़ते लगी और रात को 
कष्ट होने लगा । कीडे-मकोडे, कनखजूरे बुरी तरह छोगो 
के बिस्तरो पर चक्कर काटने छूगे । एक दिन डेरे के पास 
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ही बडे-बडे चार साँप भी देखने में आये । रात को ओस 
के मारे कपड़े सब के भीग जाते थे । लोगो के बीमार होने 
की आशका होने लगी, किन्तु गाघीजी के वातावरण मे 
किसीको इसकी फिक्र न थी। मुझे छुगा कि में गाघीजी 
से कहूँ कि यदि वर्षा में यह दौरा जारी रहा, तो मण्डली मे 
बीमारी फैल जाने की आशका है । 

भद्रक से जब हम लोग १२ मील की दूरी पर एक 
गाँव में पडाव डाले पडे थे, तब मेने इसकी चर्चा छेडी । 
गाधीजी को बात जेँची। कहने लगे “अच्छा, तो कल 
एक ही मज़िल में हम भद्गक पहुँच जायेंगे ।” मेरे लिए तो 
एक मज़िल में १२ मील तय करना कठिन काम था। इसलिए 
मेने मोटर से जाना निश्चित किया। गाधीजी अपने दल के 
साथ मुझसे अढाई घटा पूर्वे चले और यद्यपि में मोटर से 
चला, तो भी गाघीजी मुझसे आध घटा पहले ही भद्गक- 
आश्रम में पहुँच गये । रास्ते में लोगो से पूछने पर पता 
चला कि गाधीजी बडी तेजी से चलते जा रहे थे और 
उनको पकडने के लिए उनके साथवालो को उनके पीछे- 
पीछे दौडना पडता था। पेंसठ वर्ष की अवस्था में गाघीजी 
की यह शारीरिक शक्ति अवद्य' ही चित्त को प्रसन्न करती 
है । इसका रहस्य उनका सयमी जीवन है । दिन-भर में 
करीब एक सेर दूध और दो छठाँक शहद, उबालीहुई 
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तरकारी और कुछ आम--यह उत्का सारा भोजन है । 
रात को आमतौर से वह दो-तीन बजे नींद से उठ जाते हे 
और जब ससार सोता है तब वह जागतेहुए काम करते 
रहते है । इतना शारीरिक परिश्रम इस उम्र में अवध्य 
ही एक अद्भूत चीज़ है। जब इतनी फुरती के साथ गाघीजी 
को १२ भील की मजिरू तय करते देखा, तो मेने मन-ही- 
मन मिन्नत की कि भगवान्‌ हमारे भले के लिए उन्हे लम्बी 
उम्र दे । जो लोग गाधीजी के स्वास्थ्य' के सम्बन्ध में कुछ 
जानना चाहते हो, वे जान ले कि इन वर्षो में गाधीजी को 
मेने इतना स्वस्थ नही देखा | देश के लिए यह सोभाग्य 
की बात है । 

उत्कल के सेवको के विषय में कुछ लिखना आवश्यक 
है । इनमे गोपवन्धु चौधरी और श्री जीवरामभाई दो 
के नाम विशेष उल्लेखनीय है| दोनो मानो सेवा के 
साक्षात्‌ अवतार हे । गोपबन्धुबाबू तो असल वैष्णव है । 
“वर दुःखे उपकार करे तोये सन अभिमान न आणे रे । 
यह अपने ज़माने में डिपुटी-कलेक्टरी कर चुके किन्तु सेवा 
के लिए सब कुछ छोडा । अभिमान तो मानों इनको छू 
नही गया । जीवरामभाई का यह हाल हूं कि लाखो रुपये 
छोडकर सेवक बने । हम लोग जब सो जाते थे, तब यह 
रात को अकेले डेढ सौ आदमियो का पायखाना साफ करते 
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थे | धन्य है इनकी जननी को ! 

इस यात्रा में हास्य रस की भी कमी नहीं थी । 
मिस्टर ब्यूटो ( 890० ) एक जर्मन युवक है, जो इस यात्रा 
में गाधीजी के साथ घूमते थे । उनका त्याग तो अव्वल 
दर्जे का है । गाँव में खाने की तो यो ही कमी थी । 
श्री ब्यूटो हट्ढेकद्ें जवान और बचपन से मास पर पछे 
हुए । इसीलिए अधभूखे रहते थे, पर अत्यन्त प्रसन्न | एक 
तहमद पहनकर फिरते थे । जवान तो हे ही, मूँछे अभी 
आई नही । गाँववाले पडाव के चारो तरफ सैकडो की 
संख्या में सुबह से शामतक झाँकते रहते थे कि उन्हे 
गाधीजी का दर्शन हो जाय । इस बीच में तरह-तरह की 
चर्चा करते थे । एक ने ब्यूटो की तरफ अँगुली उठाकर 
कहा कि मीरा बहन यही है । सबको हँसी आ गई । कोई 
कहता था, जवाहरलाल भी साथ आया है। गाधीजी कौन- 
से है यह भी उन दर्शको के लिए एक पहेली थी । एक ने 
मीरा बहन को देखकर कहा कि यही गाघीजी है । दूसरे 
ने किसी अन्य की ओर इशारा करके कहा, नही, गाघीजी 
यह है । तीसरे ने कहा, नही गाघधीजी तो महात्मा है, वह 
सबको दिखाई नही देते ! 

गाधीजी के दल के लिए ऐसी-एसी बातें टानिक का 
काम देती रहती थी । किसीनें बताया कि मीरा बहन एक 
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मतेबा ज़नाने डिब्बे मे मुसाफरी करती थी । इतने में टिकठ- 
कलेक्टर टिकट देखने आया । मीरा बहिन का सिर तो 
मूँडा हुआ है ही । टिकट कलेक्टर आया उस समय ओढनी 
सिर पर से उत्तर गई थी । टिकट कलेक्टर ने समझा कि 
यह पुरुष है और कहने रूूगा “आपको पता है, यह जनाना 
डिब्बा है ?” भीरा बहन ने तुरन्त अपनी ओढनी सिरपर 
खीची । टिकट कलेक्टर बेचारा झेंपकर चलता बना । हम 
लोगो ने यह कहानी सुनी तो हँसते-हँसते आँखों में आँसू 
आ गये । ह 

उत्कल की यह यात्रा हँसी और रुलाई का एक अद्भूत 
सम्मिश्रण थी । 
२२ जून १९३४ 


$ 6 $४ 
हिन्दुओं को नेतिक चुनौती 


डाक्टर अम्बेडकर ने जबसे हिन्दू-धर्म त्यागने का 
अपना निश्चय प्रकट किया है तबसे चारो तरफ एक 
तहलका-सा भच गया है । हिन्दूजाति पर आज सदियो 
से आफत आ रही हैं और कब इसका अत होगा, इसका 
कोई ठिकाना नही है । पर हिन्दू जनसमाज में जैसी सामु- 
दायिक जाग्रति आज दिखाई देती है, वेसी शायद सैकड़ो 
वर्षों मे भी न देखने में आई होगी | इसीलिए इस चोट 
से सार्वजनिक खलवलाहट-सी दिखाई देती है और हिन्दू- 
नेता जी-जान से इस फिक्र में हे कि अम्बेडकर हिन्दू नाम 
को न छोडें । किसी एक आगर्यंसमाजी सज्जन ने तो यहाँ 
तक कह डाला है कि यदि अम्बेडकर के कोई सुपुत्र हो 
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तो वह अपनी लडकी उसे ब्याह देने को तैयार हे। अन्य 
सज्जन हिन्दू-धर्मं की महत्ता दिखाते हुए अम्बेडकर से 
धर्म-त्याग न करने की प्रार्थना करते हे । सुना है, पूज्य 
मालवीयजी अम्बेडकर को समझाने जानेवाले हे, पर 
इसका कोई फल होगा, ऐसी उम्मीद करना बेकार है । 

ईसाई, मुसलमान आदि भी अम्बेडकर का दरवाज़ा 
ज़ोरो से खटखटा रहे हे और उन्हे अपने-अपने धर्म की 
महत्ता दिखा रहे है । क्या हिन्दू, क्या ईसाई और क्‍या 
मुसलमान सभी यह समझ बेठे हे कि जहाँ एक अम्बेडकर 
ने धर्म छोडा, लाखो हरिजन हिन्दू-धर्म को तिलाञ्जलि 
दे देंगे, और हिन्दुओ को जिस बात का भय है वही बात 
ईसाई और मृसल्‍रूमानों के लिए आशा की किरण है। 
इसलिए हिन्दू एक तरफ और अन्यधर्मी दूसरी तरफ ! 
इनके बीच काफी खीचातानी है । 

दोनो पक्षवाले ख्वाहमख्वाह धर्मं की महत्ता दिखाते 
हैं । धर्म तो+- 

धृतिः क्षमा दमो5स्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रहः । 
धीविद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्मेलक्षणम्‌ ॥ 

यह है । और यह कहना चाहिए कि जिसमें ये दस 
लक्षण पाये जायें वही भागवत, आय॑ या हिन्दू है। इसी 
तरह मुसल्लम-बा-ईमान ( पूर्ण धाभिक ) ही मुसलमान 
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कहलाना चाहिए | पर आज तो ये सब बाते पोधी-पत्रो 
तक ही सीमित है । न तो इन दस लक्षणों की कसौटी 
पर कसे जाने के कारण ही कोई हिन्दू कहला सकता हैं 
और न मुसलमान कहलाने के लिए मुसलल्‍्लम-वा-ईमान 
होने की जरूरत है। हिन्दू, मुसलमान आदि शब्दों की 
परिभाषा तो अब समाज-विज्ञेप तक ही परिमित हैँ। 
अम्बेडकर को भी कोई आध्यात्मिक उधेड-बुन नही है, 
जो अन्वेषण करने में लगे हो कि इन दस लक्षणीवाला 
धर्म श्रेष्ठ है या इस्लाम । उन्हे तो 'हिन्दू' नाम अखरता 
हैं और वह उसे छोडने की फिक्र में हैँ । हमें भी इसी 
बात की फिक्र है कि वह वराय नाम भी हिन्दू बने रहे, 
चाहे उसमे सत्य धर्म रहे, चाहे जाय । सख्या वनी' रहे, 
यही चिता हैं, और यह तृष्णा यदि स्वच्छ हो तो कोई 
अनुचित भी नही हैँ । “घण जीतेरे राजिया ४” “कलो 
संघशक्ति. ।” पर! क्या इस कूद-फाद या बेतुकी वौखलाहट 
से हमारी सख्या बढ सकती है, अथवा जितनी हैँ उतनी 
भी कायम रह सकती हैं ? 

धुख के साथ कहना पडता हैँ कि अम्बेडकर की इस 
चुनौती से जहाँ काफी उत्तेजना है, वहाँ शान्तर और 
सुस्पष्ट सूझ-समझ का दिवाला-सा दिखाई पड़ता है। 
एक रोगी की जान बचाने के लिए पचासोी उपचारक 


छ् 
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भिन्न-भिन्न दवाइयाँ लेकर उसे पिलाने का हठ करें 
रोगी के रहे-सहे दिनो का भी खांत्मा ही सम 
चाहिए । एक बहुत बडे बाँध से, जो चलनी' की त 
छिद्रोवाला हो गया हो और जिसमे से फुहारे बड़े 5 
से फूट रहे हो, निकलते हुए पानी को लोटो-क्ोटो + 
भरकर रोकने का प्रयास करना हास्यास्पद ही होग 
इस सम्बन्ध की हमारी कार्रवाई भी कुछ वैसी ही; 
अम्बेडकर को भीतर रखने की जितनी चिता हो २ 
है, उसका शताश भी' हिन्दू-शरीर को स्वस्थ करने 
नही । बेमरम्मत हिन्दू-समाज-रूपी घर चाहे अम्बेडकर ' 
रख ले, तो भी वह और लाखो अम्बेंडकर खो बैठेग 
हमारी सख्या का आधार हिन्दू-जमात के सुधोर पर 
अवलम्बित हैं। 

आश्चर्य तो यह है कि ऐसे विकट समय' में भी ह 
वस्तुस्थिति को देखने से इल्कार कर रहे है | आज त 
हज़ारों विधवायें, अनाथ और हरिजन विधर्मी बन ग 
हैं और बनते जा रहे है । मे एक भी ऐसे नव-विधर्मी व 
नही जानता जिसने कुरान या बाइबिल पर आशि 
होकर चुटिया कटाई हो । किसी ऐसे समाज-परित्यक्त ' 
पूछिए, वहू बतायेगा कि हिन्दू-समाज को उसने नहीं 
किन्तु समाज ने उसे त्याग दिया है। फिर अम्बेडकर * 
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इस निशचय' पर इतनी घबराहट क्यो ”? और यदि रोग 
से मुक्त ही होता अभीष्ट है तो हम यह क्यो नही देखते 
कि अम्बेडकर भी उसी पुरानी छकोर पर जा रहे हें 
जिसपर से करोडो हिन्दू त्रस्त होकर हिन्दू-समाज को 
तिलाञ्जलि देते हुए गूजर गये हे । जब कोई लडकी 
मुसलमान द्वारा भगाई जाती हैँ तब हमे मुसलमानों पर 
रोप आता है, पर क्यो नहीं हम अपनी नालायकी पर 
रोप करते जो उस लडकी के भंगाये जाने की जिम्मे- 
दार थी ? 

कुछ वर्षों की बात हैँ । एक मारवाडी लूडकी को 
एक मुसलमान भगाकर ले गया । समाज को काफी रोष 
हुआ । खिलाफत का जमाना था, इसलिए यह मसलहा 
मुसलमान नेताओं तक पहुँचाया गया । उन्होने शरमा- 
शरमी में आकर कुछ मदद भी की, पर रूडकी के जब 
वापस आने की आशा बँधी तब सबके चेहरो पर स्याही 
दोड़ गई | सवाल यह हुआ कि उस लडकी को उसके 
घरवाले रख सकते हे या नही ” पचो ने व्यवस्था दी कि 
वह घर में नहीं आ सकती । नौजवानो ने रोप दिखलाया, 
पर उनकी एक न चली । आखिर वह लरूडकी नही आई, 
वही अपघात करके मर गई। हिन्दू-समाज ने यह साबित 
कर दिया कि लडकी ने हमको नही, किन्तु हमने लडकी 
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को छोड़ा । यह पत्बह वर्ष की बात हुई । आज भी किसी 
विधवाश्रम में जाकर वहाँ रहनेवाली किसी विधवा का 
इजहार लीजिए । कुछ ऐसी ही कथा सुनने को मिलेगी । 

पर गब कुछ तुरत-ताजा बानगी भी देखिए । चर्चा 
के पास एक छोटा-सा सिंदी ग्राम है । वहाँ मीरा बहन 
( मिस स्‍्लेड ) ने ग्रामोत्यात का काये प्रारंभ किया। 
वहाँ वह एक छोटी-सी झोपडी वन्ताकर रहने लगी । जब 
पहले-पहुल वहाँ पहुँची तब कौतृहलवश लोग इकटठे हो 
गये और उनसे तरह-तरह के प्रइन पूछने छंगे। पानी की 
ज़रूरत पडी, तव एक नौजवान पानी ले आया और घडे 
में पाती डालकर चला गया। पर यह कौतूहल कबतक 
ठहरता ? आखिर दूसरे दिन मीरा बहन को पानी की 
ज़रूरत पडी तब घडा लेकर कुएँ पर पहुँची । जिन चेहरो 
पर पहले मेत्नी का प्रकाश था वही आँखे दिखाने लगे 
और बोले--“आप यहाँ पानी नही निकाल सकती, पानी 
चाहिए तो अपना अलग कुआँ बतवालो” | एक बनिये के 
कुएँ पर गईं, महारो ( हरिजनों की एक उपजाति ) के 
कुएँ पर गईं, माँगो ( हरिजनो की एक दूसरी उपजाति ) 
के कुएँ पर गईं, पर मीरा बहन के घडे को कुएं मे डलवा 
कर कुआ कौन अपवित्र करावे | गाँववाले मीरा बहन के 
प्रार्थना में आते हे, अपना दु-ख-दर्द सुना जाते हे, पर अपने 
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कुएँ मे मीरा वहन का घडा नही जाने देते । मीरा बहन 
दवा देती हे तव सब लोग ले जाते है, ब्राह्मण भी ले जाते 
है, पर दवा बिना स्पर्श किये ऊपर से डालनी पडती है, 
नही तो ब्राह्मण अपवित्र हो जाय | मीरा बहन कितना ही 
उपकार क्यो न करे, पर पानी नही मिलते का । अम्बेडकर 
के जाने से हमारा समाज नही डूवेगा, पर यह सुरूक है जो 
हमारे समाज को डुबों देगा । 
जो हमारी सख्या कायम रखना चाहते हे उन्हे अक्लछ 
से काम लेता चाहिए। चाहे एक हिन्दू लड़की मुसलमान 
द्वारा भगाई जाय या एक लावारिस धोखे से मुसलमान 
बना लिया जाय, चाहे एक हरिजन प्रलोभन से ईसाई वन 
जाय अथवा अम्बेडकर हिन्दू-समाज को तिलाजलि देने का 
निश्चय करें, यह सब एक ही रोग के भिन्न-भिन्न लक्षण 
है । जानेवाले खुद नही जा रहे है, उन्हे हम भगा रहे है । 
हिन्दू-घर को हमने हरिजन, विधवा, अनाथ औौर जाति- 
बहिष्कृतो के लिए रहने छायक नही रक्‍्खा, ऐसी हालत 
मे जो हो रहा है वह अनिवार्य हैँ । सख्या कायम रखना 
है तो अम्बेडकर को या किसी अन्य' बाहर जानेवाले को 
रोकने से नही, अपने घर की सफाई करने से ही तात्पर्य 
सिद्ध होगा । कलेजे को चाक करके साँस को कायम रखने 
का प्रयास करना मू्खेता नही तो क्‍या है ? 
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हिन्दूसमाज का भर्ता हो यदि अम्बेडकर के इस 
नि३चय से हमे कुछ सबक मिले । क्या हम अम्बेंडकर को 
भूलकर समाज की सफाई में नही रूम सकते ? सौ कथनी 
से एक करनी हज़ार बार अच्छी है; पर इस समय तो 
केवल फिजूल का होहल्ला है, इसमें करनी का नितान्त 
अभाव है । 


११ जनवरी १९३६. 


१.९6 4 
इश्वर-मजन अथौतू छोक-कल्याण 


कुछ महीने की बात है--एक सज्जन ने गाधीजी को 
लिखा कि अब आप ससार में थोडे ही दिनो के मेहमान है, 
इसलिए बेहतर यह है कि आप सारे काम-धाम को छोडकर 
अपना अन्तिम समय हरि-भजन में बितावे। गाधीजी' ने 
जो उत्तर भेजा, उसका भावार्थ यह है .--- 

“आपने लिखा यह ठीक है, पर हम अन्तिम समय को 
ही ईश्वर-मजन में बितावे और बाकी जीवन में बेफिक्र 
रहे,यह सारी भावना भूल भरी है--हमारी गर्दन तो हर 
क्षण काल के हाथो में पडी है, इसलिए सारा-का-सारा 
जीवन ही अन्तिम घड़ी है, ऐसा मानना चाहिए। और 
मेरी बात तो यह है कि मेरा प्रतिक्षण ईश्वर-भजन ही में 
व्यतीत होता है ।” 
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गाधीजी का यह कथन कोई अनोखा नही है । जो छोग 
भजन का अर्थ आँख मूदकर बैठ जाना करते हे, उन्हे चाहे 
यह बात कुछ आश्चर्यंमय सी भले ही लगे। गीता में 
श्रीकृष्ण ने कहा है : “यज्ञ' कर्म समुदूभवः” अर्थात्‌ यज्ञ 
का कर्म में ही समावेश है । “नहि करविचित्क्षणमपि जातु 
तिब्ठित्यकर्मकृत्‌ ।” किसी भी मनृष्य का एक क्षण भी कर्म 
के' बिना नहीं बीतता । प्रशन इतना ही है कि वह करमे 
सवा के लिए होता है या 'परा के लिए | जो कर्म पर' 
के लिए है, वही यज्ञ है । स्वार्थी लोग जिस तरह असक्त 
होकर अपने लिए कर्म करते हे, महापुरुष अनासक्त होकर 
निरन्तर लोगो के कल्याण के कर्म करते है । श्रीकृष्ण ने 
कहा -मेरे लिए तीतो लोको में कुछ भी कतंव्य' नही है, पर 

वयदि हचहं न वर्तेयं जातु कर्मण्यतन्द्रित । 
भस वर्त्मानुवर्तन्ते मनुष्याः पार्थ सर्वशः ।* 

यदि अगडाई लेने की भी फुरसत लिए बिना में काम मे 
न लगा रहूँ, तो लोग भी आल्सी बन जायेंगे । 

गाधीजी की भी आज वही हालत हैँ । बिना विश्वाम 
लिए वह हर क्षण 'पर' के लिए कर्म करते है, अर्थात्‌ 
उनका यज्ञ बराबर चलता ही रहता है । फिर क्यों न वह 
कह सके कि में हरिभजन में लगा हुआ हूँ ” 
अक्तुबर १९३८. 


ते 
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* मुझसे सब अच्छे 


प्रदा 


» बिखरे हुए विचारो की भरोटी 


हिन्दी-प्रचार कैसे ? 
जात-पाँत तथा अस्पृश्यता 


» सट्टा, फाटका, फ्यूचर मार्केट 
. पाती में भी मीन पियासी” 
» राड की जड़ हाँसी 


हीरा 


मुझसे सब अच्छे 


मुझे सवेरे टहलने की आदत है। प्रात काल की 
शुद्ध हवा मनुष्यो को नया जीवन दे देती हैं । जव-जब में 
घर पर रहता हूँ, सवेरे का भ्रमण एक प्रकार का नियम- 
सा हो गया है । एक रोज़ सवेरे टहलने निकछा तो वायु 
की परमार्य-वृत्ति पर विचार करने लगा । 

पश्चिमी हवा चल रही थी। मेने सोचा, यह वायू 
कितने परिश्रम के वाद यहाँ पहुँची होगी ! कहाँ से चली, 
कितना उपकार किया, इसका अन्दाज़ कौन लगावे ? 
भारत का पश्चिमी सागर यहाँ से करीव ६०० मील होगा , 
किन्तु इसके आगे अफ्रोका तक केवल निर्जन समुद्र ही 
समुद्र है। सम्भवत उससे भी पश्चिम गौर पश्चिमतर के 
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प्रदेशों से पहाड़ियों, नदियो, सुमुद्रो, मनुष्यों, जीव-जन्तुओ 
को जीवन देती हुईं यह पवन यहाँ पहुँची होगी, और अब 
यहाँ के छोगों को सुख देती हुई, अपने कतंव्य-पालन के 
लिए, शान्तभाव से पूर्व प्रदेशों की ओर अग्रसर होगी । 

मेने सोचा, यह हवा इतनी सेवा करती है फिर भी 
अखबारो में इसकी चर्चा क्यो नहीं होती ? हवा से मेने 
कहा--“हवा ! तुम' ससार का इतना उपकार करती हो, 
किन्तु तुम्हारी सेवा की ख़बर मे अखबारों में तो कभी 
नही पढता ? तुमको चाहिए कि जो थोडी-सी बात करो 
उसको बढा-चढा के, अख़बारो में छपा दिया करो |” हवा 
ते कहा--“कौन-सा अखबार अच्छा है ?” मेने कहा-- 
“हिन्दी-अग्रेज़्ी के बहुत से अख़बार हे। सभी में अपनी 
प्रशसा छपाया करो ।” हवा नें पूछा, “क्या सूर्यल्ोक एव 
चन्द्रलोक मे भी तुम्हारे यहाँ के अखबार जाते है ”” 
मेने कहा, “वहाँ तो नही जाते ।” 

हवा ने मेरी मूर्खता पर हँस दिया और कहा--“वुम 
पक्के कप-मडूक हो, तुम्हारे लिए थोडे-से लोग ही ब्रह्माण्ड 
है। मेने तो प्राणिमात्र की सेवा का ब्रत ले रखा है, 
और मेरा अख़बार है मेरे ईश्वर का हृदय । वहाँ सब 
खबरें अपने आप पहुँचती है--भली-बुरी सभी बातें वहाँ 
छपती' रहती है । किसी बात का वहाँ पक्षपात नहीं। 
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किसी के कहने से वहां कोई खबर नही छापी जाती है ॥ 
सच्ची खबरें वहाँ स्वयं छप़ जाती हे । में तुम्हारी तरहें 
मूर्ख नही कि विज्ञापनबाज़ी के दलदल में फेस जाऊँ । 
निस्स्वार्थ भाव से चुप-चाप प्राणिमात्र की सेवा करना, यही 
मेरा धर्म हैं और मेरे स्वामी को भी यही प्रिय है । बच्छा 
हो तुम भी मेरा अनुकरण करो।” 
हवा की यह स्पष्टोक्ति मुझे बडी बुरी लगी । में और 
हवा जैसी जडवस्तु का अनुकरण करूँ ? मन में जाया, 
कि एक व्याख्यान ही झाड दूं। अखबारों में तो उसका 
अत्तिरजित विवरण छप ही जायगा। किन्तु पवन को तो 
“लगन लगी प्रभु पावन की”, उसे मेरा व्याख्यान सुनने 
की फुरसत कहाँ ? वह तो “कामसये दु.खतप्तानां प्राणि- 
नामातिनाशनम्‌ गाती हुई शीघ्रता से चल निकली । 
तब मेने अपना सारा गुस्सा एक ऊँट पर उतार 
दिया । बात यह हुईं कि रास्ते में एक ऊँट महाशय अपनी 
थकान उतारने के लिए हाथ-पाँव पीट-पीट कर घूल 
उछाल रहे थे। मेने गद से तग आकर, क्रोध में, ऊँट से 
 कहा--“तुम बडे गेवार हो, ज़रा भी तमीज़ नही है । पशु 
ही जो ठहरे | हम लोग जिन रास्तो से होकर निकलते हे, 
उनमें गरीब मनृष्य भी किनारे खडे होकर झुक के हमें 
प्रणाम किया करते हे । हम जब-जब टहलने जाते है तब- 
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तब हमारे लठत नौकर रास्ते मे चलनेवालो का नाको- 
दम कर देते हे । तुमने हमे झुककर प्रणाम करना तो दूर 
रहा, उलटा धूल उछालना शुरू कर दिया; इसीसे 
मालूम होता है कि तुम गँवार भी हो और घृष्ट भी ।” 
इस पर ऊंट ने अपना व्यायाम तो बन्द कर दिया, 
पर मेरी बात सुन कर खिल-खिला कर हँस पडा । बोला-- 
“तुम मूर्ख तो हो ही, किन्तु अभिमानी भी हो। अभी तो 
तुम पवन को उपदेश देने की धृष्ठता कर रहे थे | पवन तो 
आदर्श सेवक है, ईश्वर-भक्‍्त है,--उसने तुम्हे कुछ नही 
कहा, किन्तु मुझे उपदेश देने की धृष्टता न करना । बस, 
यह समझ लो कि मुझसे तुम बहुत गये-बीते हो ।” मेने 
कहा--“ऊँट, तू पश्ु होकर मनुष्य को उपदेश देने चला 
है ! मुझे तेरी बुद्धि पर तरस जाता है ।” ऊंट की मुखा- 
कृति गम्भीर हो उठी, आँखो में तेज चमकने लरूगा, अपने 
नथनो को फटकार कर उसने कहा --''क्या केवल मनृष्य- 
देह मिलने ही से मनृष्य अपने को मनृष्य कहने का 
अधिकारी हो जाता है? क्‍या औरणगजेब, नादिरशाह, 
महमूद गज़नी, ह॒त्यारा अब्दुरंशीद और ऐसे-ऐसे अनेक 
पापी अपने को मतृष्य कहने के अधिकारी हो सकते हे ” 
और उन्हे मनृष्य-देह मिल गई, इसी बित्ते पर क्या वे अपने 
को हम पशु से ऊँचा समझ सकते हे ? यदि तुम भी ऐसा 
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मानते हो तो तुम्हारी बुद्धि को शतबार धघिक्कार हैँ ।” 

में कुछ ठडा पड गया। मेने कहा--“भाई ऊँट, उन 
पापी मनृष्यो की बात न करो। वे तो नर-राक्षस थे। 
किन्तु, में तो ऐसा नही हूँ। में तो अपने लिए कह 
सकता हूँ कि अपनी समझ में, में तुमसे कही अच्छा हूँ ।” 
ऊंठ फिर हंस पडा । कहने लगा--'“अच्छा, ज़रा बता तो 
दो, तुममें मुझसे कौनसी अच्छी बात है ?” 

में सोचने लगा, क्‍या बताऊँ? आख़िर धन के 
अलावा मुझमें और कौन-सी अच्छी बात हैँ जिसका में 
गरवे कर सक ? अत्यन्त साहस करके मेने दबी जबान से 
कहा--“भच्छा तो देखो, तुम जानते हो, में त्याग से 
कितना प्रेम करता हूं, सादगी से रहता हूँ, खादी पहनता 
हैं, यह क्या कुछ कम है ?” ऊँट ने गये के' साथ कहा, 
“इसमें गवे करने की क्या बात है ? मुझे देखो, में तो 
कुछ भी नहीं पहनता ।॥” मेने कहा, “ओर सुनो, में 
भोजन भी सादा खाता हूँ, मि्चे-मसाले नहीं खाता ।॥” 
ऊँट नें कहा, “अच्छा त्याग किया, मुझे तो देखो कि केवल 
सूखी पत्तियाँ ही चबाकर रह जाता हूँ ।” मेने कहा, “मेने 
तो गृहस्थाश्रम का भी त्याग कर दिया है।” ऊँट ने कहा, 
“क्यो इतना अभिमान करते हो ? मंने तो गृहस्थाश्रम में 
प्रवेश ही नही किया--सो में तो बालब्रह्मचारी हूँ।” 
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मेने कहा, “मुझमें ईर्षा-देष अधिक नही, झूठ बहुत कम 
बोलता हूँ, सो भी अनजान मे, रोष भी कम बाता है।” 
ऊंट ने कहा, “इसमें कौत-सी बड़ाई की बात है ? मुझ- 
मे नईर्षा है, न ढ्ेघ, और न क्रोध; झूठ तो जीवन 
में कभी बोला ही नही ।” 
मेने कहा--“मुझ में सेवावृत्ति है ।” ऊँट ने कहा 
“इसका नमूना तो हम रोज देखते है । कल एक पीला 
वछडा रो रहा था, क्योकि उसकी माँ का दूध नित्य-प्रति 
तुम पी लेते हो । बछडा तृण खाकर जीवन-निर्वाह करता 
है । उस दिन, सुनते हे, तुमने एक घोडे को भी दौड़ करा- 
कर मार डाला । शहर के तमाम घोड़ो में इसी बात की 
चर्चा थी । उनकी एक विराट सभा हुईं थी, उसमें मृतक 
के प्रति सहानुभूति ओर तुमारे प्रति घृणासूचक प्रस्ताव 
भी पास किये गये थे । न मालूम इस प्रकार तुमने कितने 
ऊँट, घोडो और बैलो को कष्ट दिया है। कितने पशुओो 
को लेगडा किया है। कितनो को अपनी मोटर के धवकों 
से गिराया है । अच्छा सेवा का दम भरने चले हो। मुझे 
देखो, न कपड़े पहनता हूँ, और न जिह्वा-स्वाद का ताम- 
मात्र भी सम्बन्ध है । केवल सूखे तृण खाता हूँ, फिर 
' भी बेत, कोड़े और ठोकरें खाता हुआ नम्नतापूर्वक तुम 
लोगो की सेवा करता हूँ । इसी को सेवा-ब्रत बहते है। 
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तुम लोगो से सेवा कैसे सम्भव है ? पहनने के लिए तुम्हे 
कीमती वस्त्र चाहिए, खाने के लिए सुस्वादु भोजन, सेवा 
के लिए नौकर, रहने के लिए महल, टहलूने के लिए 
अच्छे वाहन या मोटर, सफर करते हो तो मनो सामान 
एवं सुख-सुविवा की सामग्रियाँ साथ में चलती हे, तुम्हारे 
लिए और बोझा ढोना पडता है हमको । अकाल पडता है 
तो हम लोग भूखों मरते है, पीने को पानी नही मिलता, 
किन्तु तुम्हारे बगीचो की फुलवाडी को सरसब्ज रखने में 
ही ग्राम के अनेक बैलो की शान्ति नष्ट हो जाती है। 
हम लोग प्राय ब्रह्मचारी रहते है, किन्तु सुनते हे, तुम्हारा 
मनुष्य समाज इस विषय में बडा पतित है । शर्म की बात 
है कि इस पर भी तुम अपने को हम से श्रेष्ठ समझो ।” 

ऊँट की बात मेरे हृदय में चुभ गई । मुझे ग्लानि 
होने लगी । अन्तरात्मा कहने लगी--“मूखे, तू ऊँट से भी 
गया-बीता है ।” पास में खडे हुए करीर के वृक्ष ने सिर 
हिलाकर कहा--'ऊंट सच कहता है ।” तब मेने कहा-- 
“प्रो ! मुझे ऊँट जितना आत्म-बल तो दे दो ।” 

सहसा आकाश में बिजली चमकी । मेघ गर्जा। 
सुनने वालो ने सुना | कहनेवालो ने कहा--- 

#ज्ञो सम कौन कुटिल खल कामी ? 
जेहि तन दियो ताहि बिसरायो, 
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ऐसो निमक हरामी । े 
मो सम कौन कुटिल खल कामी ? 
किसी ने कहा, कहने वाला और सुनने वाला दोनों 
एक है । किसी ने कहा, यह अन्तर्नाद है । मेंनें चिल्ला कर 
कहा--“मुझ से सब अच्छे है ।” 
सार्गशीर्ष, १९८४. 


परदा 


कवि अकबर ने जब अपनी जाति से परदे की' प्रथा 
को उठते देखा, तो उनके मुख से सहसा निकल गया--- 
बेपरदा नज्ञर आईं कल जो चन्द बीबियाँ । 
अकबर ज़म्ी में श़ेरते क़ोमी से गड़ गया ॥। 
पूछा जो उनसे आपका परदा वह क्या हुआ? 
कहने लगीं कि अक्ल पे मर्दों की पड़ गया ॥ 
महाकवि अकंबर अहले-इस्लाम के और अपने दीन 
के पावन्द थे । कुरान शरीफ में परदे की जोरो से आज्ञा 
है और इसलिए अपनी जाति को कुरान के फरमान के 
खिलाफ जाते देख अगर वह “गरते कौमी” से “ज़मी' में 
क्या, पाताल में गड़ जाते, तो कोई अचम्भे की वात न कही 
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जाती, किन्तु हिन्दू जाति न तो क्रान शरीफ की ही कायल 
हैं और न उसके यहाँ “बेपर्दगी” हराम है। फिर भी 
जब परदे का अन्त होते देख कुछ भाई--जो बुरी-सेबुरी ' 
रुढ़ि को भी सनातन-धर्म मान बैठे हे और जिनका 
प्राचीनत्व अबसे १०० या २०० वर्षों तक ही सीमित 
है---परेशान होते हे और परदे के लोप में सनातन-घर्म 
का ही ह्यास देखते है तो अवश्य माइचर्य होता है । असल 
वात तो यह है कि हमसे इतनी पराधीनता आ गई हैँ 
कि काल के चक्र के साथ जो २ ब्‌राइया हममें आ गईं 
है उनको सद्गुण-और उनकी रक्षा करने को हम सना- 
त्तन-धर्म मानने छगे हें । बड़ी बालिकाओ के विवाह का 
विचार भी करो तो “धर्म गया' ! विधवा-विवाह का 
तो नाम भी सुनना नहीं चाहते। अछूत चाहे विधर्मी 
होकर हम पर शासन करे, परन्तु जब तक वे चुटिया 
रखते हे हम उन्हे पास नही फटकने देते | हिन्दू जाति 
का ह्यास चुपचाप सहन करते रहेगे । पराधीनता के बोझ 
को फूल-सा मानकर सिर पर छादे रखेगे | विधवाओ की 
दुर्दशा को सुनकर कछेजा कड़ा कर लेगे। संगठन के 
सुर में भी सुर मिला देंगे, किन्तु जहाँ कोई त्रियात्मक 
संगठन की बात उठी कि बस “धर्म डूबा” कह कर झट 
विरोघ करेंगे । यह हमारी गति-विधि है । 
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जो धर्म स्वय तो क्या डूबे, डूबते हुए को भी उबार 
सकता है, उसकी हम अपने दुर्गुणो से रक्षा करने का 
दावा करें--इससे अधिक बालकपन और क्या हो सकता 
है ? जहाँ रुढियो तक ही' धर्मं परिमित होता हो वहाँ परदे 
को हटाने के उद्योग में भी “घमं डूबा” का भूत हमे डरा 
सकता है । “पुरानी सभी बाते बुरी और नई सभी अच्छी” 
अथवा “पुरानी सभी बाते अच्छी और नई सभी बुरी” इन 
दोनो में से एक भी सूत्र समझदार व्यक्ति पर असर 
नही कर सकेता | फिर भी यह खोज करना अप्रासगिक 
न होगा कि प्राचीन समय में परदे का क्‍या स्थान था | 

यदि परदे का “घूघट” या “बुर्का' ठीक अर्थ है, तो 
पुराणों के देखने से यह अवश्य स्पष्ट हो जाता है कि 
यह प्रथा उस समय जारी नहीं थी। प्राचीन गुफाओं 
की चित्रकारी को देखने से भी यही निर्णय होता है । 
परदे का पर्यायवाची शब्द ही सस्कृत में नहीं मिलता। 
इससे यह अनुभव सहज ही में हो सकता है कि परदा 
आये प्रथा नही है । हमारी देवियों ने किसी किसी' प्रान्त 
में जब साडी को तिलाजलि दे घाघरे (लहेँंगे) को 
अपनाया, शायद उसी समय' परदे को भी धारण किया 
होगा । मुसलमानों के राज्य-काल में हमने बहुत से मुसलू- 
मानी रिवाजो को अपनी रूढियों में शामिल किया। 
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हक्‍का पीना, आसन-सिंहासन के बदले गद्दे-मसनदो के 
सहारे बैठना, सिर पर मृकुट के बदले बडे साफो का 
वाधना, स्त्रियों में कर्णछेद, सूथत, कुर्तते व अनेक नये 
प्रकार के आभूषणों का प्रचार, नई तरह के केश- 
विन्यास, कन्नो की पूजा करना इत्यादि-इत्यादि अनेक 
क्रिया-प्रक्रिओ को समय के अनुकूल फैशनेबिल बनने 
के लिए, हमने अपनाया । आज मृसलूमानी राज्य नही है, 
परन्तु मुसछमानी सस्कृति के अनेक भग्नावशेष आज भो 
हममे अनेक रूढियो के रूप मे मौजूद है और तुर्रा यह 
यह है कि उन्हे छोडने में भी हम 'सनातन-धर्म' का हयस 
देखते हे । बस, परदे का भी यही हाछ है । 

वास्तव में तो, चाहे कोई वस्तु प्राचीच हो चाहे 
अर्वाचीन, जब तक हमे उसके लाभ का पूरा श्रमाण न 
मिले और उसकी बुराई प्रत्यक्ष हो, तो उसे बनाये 
रखना बुद्धिमानी नहीं। आखिर परदे के पक्ष में ऐसी 
कौनसी बात है, जो हमें उसकी ओर आकर्षित कर सके । 
परदे के पक्षपाती कहते हूँ कि परदा उठा देने से स्त्रियों 
का शीछू कम हो जायेगा और अनाचार की वृद्धि होगी । 
उनके इस मत के पक्ष में क्‍या प्रमाण है? यदि हैंगे 
इस दलीछ को स्वीकार करले, तो फिर उसका - ताकिक, 
निष्कषं तो यही निकलेगा कि प्राचीत समय में जब परदा 
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नही था तब आज की अपेक्षा स्त्रियों का शीरू गिरा हा 
था| इसी दलछ्लोल के आधार पर यह भी मानना होगा 
कि मूसलमान स्त्रियों का शील हिन्दू स्त्रियों के शील से 
बढा-चढा हैं --क्योकि मुसलमानों में हिन्दुओ की अपेक्षा 
परदे की कडाई है | परल्तु क्या ये बातें स्वीकार करने 
योग्य है ? वस्तुस्थिति यह हूँ कि प्राचीन स्थ्रियो का 
शील वर्तमान समय से कही अधिक बढा-चढा था मौर 
हिन्दू स्त्रियों का शील मुसलमान स्त्रियों की अपेक्षा 
अच्छा नहीं तो बुरा अवद्य' नहीं है। इसके अलावा 
गुजरात, महाराष्ट्‌, मद्रास आदि प्रान्तो की स्त्रियो का 
शील--जहाँ परदे का नाम-निशान भी नही है--अन्य 
परदे वाले प्रान्तो से किसी भी प्रकार नीचा नही है। 
हमारे देश के गरीबो में तो परदे का रिवाज बहुत कम 
है, फिर भी धनिको में गरीबो की अपेक्षा अधिक अना- 
चार है । शहरो में ग्रामो की अपेक्षा परदे की बहुतायत 
होने पर भी ग्रामो की अपेक्षा शहरो में चरित्र-दोष 
अधिक है । ऐसी हालत मे यह फैसे माना जा सकता हैं 
कि परदे की प्रथा उठने से स्त्रियो के ज्ञील को ठेस 
पहुँचने का भय है ? थोडे दिन पहले मेने यह प्रश्न एक 
विदुषी देवी के सामने, जो बम्बई के एक प्रख्यात वनितागृह 
का संचालन कर रही ह, रखा था। यह देवी वारी मनोवृत्ति 
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से पर्याप्त अभिज्ञता रखती थी। उनको मेरी उलझन 
पर बेहद दया आई । परदे से भी शीछ का कोई सम्बन्ध 
हो सकता है, यह बात उनकी समझ के बाहर थी। 
स्वास्थ्य की दृष्टि से तो परदा एक जंगली प्रथा हैँ । 
हिन्दू-सगठन की. दृष्टि से परदा घातक हैं। यह तो किसी 
से छिपा नही है कि यूवावस्था में पुरुषों की अपेक्षा 
स्त्रियाँ अधिक मरती हे । मुसलमान स्त्रियो को हिन्दू 
स्त्रियो की अपेक्षा सक्रामक रोग अधिक सताते है । कारण 
स्पष्ट है, जहाँ शुद्ध वायु और व्यायाम का अभाव हो, 
वहाँ स्वास्थ्य निभना कठिन है। यदि हिन्दू-सगठन के 
कार्यक्रम में शारीरिक सगठन को भी कोई स्थान है तो 
अवश्य ही हम स्त्रियो के शारीरिक संगठन की' उपेक्षा 
नहीं कर सकते । बगला गाय से उत्पन्न हुआ बैल मार- 
वाड़ी साड के मुकाबले में अच्छा हो, इस आशा को 
बलवती बनाने के लिए हमे बंगला गाय. की नसल को 
बलिणष्ठ बनाने का उद्योग करना होगा । जो लोग स्त्रियो 
की' उन्नति के बिना ही' हिन्दू-संगठन का सुख-स्वप्त देख 
रहे हो, वे धोखे मे है। आज ससाथ का कोई स्वतत्त्र 
या अद्धेस्वतन्त्र राष्ट्र ऐसा नहीं कि जहाँ स्त्रियों की 
दशा भारतवर्ष जेसी शोचनीय हो । यदि हिन्दू जाति को 
जीवित रखना है, बलिष्ठ बनाना है, स्वराज्य लेना है तो 
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अवश्य ही हम स्त्रियों को अपना उपयोगी मित्र बनावें । 

आदर्श गृहिणी कैसी हो इस सम्बन्ध में कहा है-- 
“कार्येषु मन्‍्त्री करणेषु दासी भोज्येषु माता शयनेषु रंभा। 
सनोनुकूला क्षमया धरित्री गुणइच भार्या कुलयुद्धरती॥” 

हमारी देवियो में चाहे और अनेक गुण आज भी 
विद्यमान हो, निश्चय ही वे “कार्येषु मन्त्री/ को उपमा 
के योग्य नही है । और इसका सारा दायित्व पुरुषो पर ही 
ह, जिन्‍्होने अपने स्वार्थ के लिए स्त्रियों का कर्तेव्य 
केवल “करणेषु दासी” और “शयनेषु रम्भा” तक हीं 
परिमित कर दिया हूँ | परदे के कट्टर भक्त मिस्र और 
तुर्की में स्त्रियों को उन्‍्तत बनाने की चाह--भौर हिन्दुओं 
का लकीर के फकीर होना--यह हिन्दृ-सस्कृति पर एक 
बडा धब्बा है जिसे घो डालना प्रत्येक विचारशील 
मनुष्य का पवित्र कर्तव्य ई । 

परन्तु जैसे और सुधारो के सम्बन्ध में बसे ही 
स्त्रियों के सुधार में भी हमे विवेक की आवश्यकता है । 
सुधार का यह अर्थ नही है कि हम हर बात में पाइ्चात्य- 
प्रणाली को अपना ध्येय' मान बैठें । जो कर्म, जो 
विचार, जो आचार, जो प्रणाली त्याग गौर सयम की 
भावना पर आश्रित हो, वे सभी अच्छे और जो स्वार्थ 
एवं विषयो की बुनियाद पर अवस्थित हो, वे सभी बुरे । 
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.स्त्रियों के सुधार का यह अर्थ नही कि हम उन्हे घूषट 
से मिकालरू कर, 'हैट' के नीचे रख दें । परदा यदि विषयो 
एवं स्वार्थ की बुनियाद पर है, तो भारतीय स्त्रियों का 
पाइचात्य सभ्यता में रग देना भी सयम से कोसो दूर 
होगा । जहा त्याग और सयम की भावना न हो वहाँ चाहे 
पूर्वी प्रणाली रक्‍खें चाहे पश्चिमी--फल दोनो का बुरा 
हैं । विछायती अफीम का टिचर खालो, चाहे देशी अफीम 
की बट्दी निगल जाओ--दोनो का परिणाम मृत्यु होगा । 
हमे तो विष छोड अमृत पीना हैं । हमें पेरिस की मेमो की 
ज़रूरत नही, सीता-सावित्री की जरूरत है। और सीता- 
सावित्री बनाने के लिए हमें राम-सत्यवान बनना होगा-- ' 
सयमी और त्यागी बनना पडेगा । 

स्त्री-सुधार का प्रसंग छिडने पर एक मित्र ने मुझ से 
पूछा था कि हमारी स्त्रियाँ भी ऐड़ी वाले जूते और अंगरेजी 
कोट पहने तो कौन सी बुराई है ” अवश्य ही इसमे कोई 
बुराई न होगी, यदि हमारा ध्येय भोगो “तक हीं परिमित 
हो । किन्तु यदि हमारी शिक्षित देवियों को यह अभीष्ट 
हो कि वे भारतवर्ष के स्त्री-नमाज को अपना कार्यक्षेत्र 
बनावे, तो उन्हे अपनी वेश-भूषा आचार-व्यवहार इतना 
सादा एवं कम-खर्चीला रखता होगा कि जिसमें वे साधारण 
स्त्री-समाज में सुगमता से प्रवेश पा सके । देश में ईंस समय 
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कोट-हैटघारी 'जेंटिलमैनो' एवं शू-पाउडर लिपस्टिक का 
योग करने वाली भारतीय 'मेडमो' और साधारंण “जन 
समाज के बीच एक बडा सा अन्तर पड गया है । और तो- -४ 
और, शिक्षितो एव अशिक्षितो के बीच भी ख़ासा अन्तर 
बढता जाता है--यह स्थिति वाछनीय नही है । जिन्हे सेवा 
करना है, उन्हे दूध में शक्कर की तरह जनता में मिल जाना 
होगा । और हमारे जेन्टिलमेनी और मैडमी' लिबास दृघ में 
शक्कर का नही काँजी का काम देंगे । देश में करोडो लोग 
अन्न और वस्त्र के लिए तडपते हो, ऐसी हालत में हमारा 
साहबी ठाठ-बाट गरीबो की आह का उपहासमात्र होगा। 
किन्तु यह विषयान्तर हो गया । परदा सुधार का एक 
अग है इस लिए सुधार की थोड़ी विवेचना कर देनी 
आवश्यक जान पड़ी प्रस्तुत विषय तो परदे का है और 
उसमें भी 'कथनी” (कहने) की अपेक्षा 'करनी' ( करने ) 
की अधिक आवश्यकता हैँ । शायद बहुत-से भाई-बहनो की 
दृष्टि से यह लेख गुजरे, किन्तु वर्तमान दशा में कार्य का 
भार बहनो की अपेक्षा भाइयो पर अधिक हैं । यदि परदे की 
जीवन-सीमा को हम शीघ्य समाप्त न कर सके, तो इसका 
दोष पुरुषो पर ही अधिक॑ होगा । भारतीय देवियो में चाहे 
जितने ऐव भा गए हो, वे “मनोनुकूछा” तो अब भी हे । 
फाल्युन १ संवत्‌ १९८४. 
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“परीक्षा के बाद क्‍या करूँगा” यह प्रश्न हर एक 
विद्यार्थी के हृदय मे हिलोरें मारता रहता है । जब इस प्रश्न 
का ठीक उत्तर नही मिलता तब आगे की पढाई शुरू होती 
है । में ऐसे क्थिथियों को जानता हूँ जिनको मंद्रिक के ' 
बाद घधा नही मिला तो वे आई० ए० में गये और फिर 
धधा नही मिला तो बी० ए० और उत्तरोत्तर एम० ए० तक 
चले गये । उसके बाद भी धधे के अभाव में विदेशों को 
शिक्षा के लिए ज,ने की सोचते हे । शिक्षा का यह पहढू 
अवश्य ही दिलचस्प. और करुणामय है, क्योकि धे का 
अभाव पढने के लिए बाध्य करे, ऐसी विद्या अमिश्रित 
शभकरी' नहीं हो सकती । सेवा के मनसूबे तो कोई ही 
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बाँधता होगा, क्योकि प्रथम तो आधुनिक शिक्षा का वाता- 
वरण ही सेवा की तरफ नही खीचता और ऊपर से दरिद्रता 
का बोझ । इसलिए पढनेवाले लडकों के मनसूबे प्राय 
आशिक क्षेत्र में ही चक्कर लगाते हे । 

पढनेवालो में घनिको के लडके तो होते ही कम हैं, बाकी' 
के, गरीबी में पलनेवाले दरिद्र विद्याथियों के मससूबे आथिक 
क्षेत्र तक ही परिमित हो तो इसमें कोई आइचर्य नही है । 
अफसोस केवल इसी बात का है कि आज के विद्याथियो 
की मनोवृत्ति भीरु है, तकनुगामिती नही है । पचास वर्ष 
के पहले के यूवकोी और आज के युवकों की मनोवृत्ति में 
कितना अन्तर है ! पचास या सौ वर्ष पहले मारवाड से 
आाने वाले अशिक्षित गँवई जनो ने किस अदम्य उत्साह के 
साथ कठिनाइयो का मृकाबिला किया, कैसे अपने कारोबार 
जमाये और कंसे-कैसे कष्ट सहे, इसकी आज के यूवक 
कल्पना भी नहीं कर सकते | मेरे पितामह बाईस वर्ष की 
अवस्था में बम्बई में रोज़गार करने के लिए घर से चले तो 
उन्हे पिलानी से इन्दौर तक ऊँट की सवारी करनो पड़ी 
और इन्दौर स्टेशन पर रेल में सवार हुए । बम्बई पहुँचकर 
आठ साल तक घेयें और परिश्रम के साथ उन्होने अपना 
कारोबार जमाया और बाद में पिलानी छौटे । यह कोई 
इनेगिने उदाहरण नहीं हे । उस समय के लोगो का यही 
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हाल था । कम खचे से रहना, परिश्रम से जीवन बिताना, 
और लगन की मस्ती--यह पुराना तरीका था। आज के 
युवकों में वह साहस, वह लगन और कष्ट-सहन करने की 
वह हिम्मत कहाँ ? 

कुछ पढ़नेवाले त! वकालत या डाक्टरी की तरफ 
झुकते है, बाकी सौ में निनन्‍्यानवे तो नौकरी ढूंढते 
फिरते है। “पढे फारसी बेचें तेल, यह देखो कुदरत का 
खेल ।” फारसी' पढनेवालो की, इस तुकबदी' के साथ उस 
वक्‍त के अध्यवसायी नवयुवक दिललगी किया करते होगे । 
सम्भवत उस समय के फारसी पढ़नेवाले आज के तेजोहीन 
शिक्षित युवकों को तरह रहे होगे; लेकिन उस समय 
दिल्‍लगी' करने वाले तो मौजूद थे, आज तो वे भी नही 
है । पुरानी और नवीन मनोवृत्ति में कितना अतर ! जहाँ 
लगन, साहस और आधुनिक शिक्षा का सम्मिश्रण हुआ हैँ 
वहाँ आशिक क्षेत्र में “हेनरी फोर्ड” और सेवा के क्षेत्र में 
“गाँधी” तथा “नेहरू” पैदा हुए हे । जहाँ इनका सम्मिश्रण 
नही है वहाँ नौकरी का बाज़ार गर्म है । इस बेकारी की 
तह में हमारी राजनैतिक असहायता के अलावा विद्यार्थियों 
का अज्ञान और आलस्य कही अधिक मात्रा भें है, इसमें 


कोई सन्देह नही है । 
यह कभी नही भूलना चाहिए कि सारे आशिक क्षीत्र 
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का आधार परस्पर की मेहनत की अदला-बदली' है। मेरे 
पास अन्न हैँ और आपके पास चीनी , मुझे चीनी चाहिए और 
आपको अज्नञ | यदि हम पडौसी है तब तो इन चीजो का 
तबावला स्वय ही' कर लेते है और अपनी-अपनी आवश्य- 
कताओ को पूरा कर लेते हूँ, पर-तु यदि अन्न पैदा करनेवाला 
पजाब में है और चीनी पैदा करने वाला बिहार में, तब 
इस परस्पर के तबादले की पूर्ति के लिए बिचौला ( |(00|०- 
77870 ), वाहक (लॉरी, रेल तथा बैलगाडी), आढत्तिया 
और साहूकार की सृष्टि पैदा होती है । इसी तरह सारे 
कारोबार इस मदला-बदली के सिद्धान्त पर खडे है । चाहे 
ये कारोबारी लोग हज्जाम, धोबी, रगरेज, लुहार हो या 
वाहक, बीमावाला, बनिया और॑ साहूकार हो, “परस्पर 
भावयत श्षेयः परमवाप्स्यथ” (एक-दूसरे का पोषण करके 
तुम परम कल्याण को पाओ) । 

आज चाहे सेवा का हिस्सा ज्ञमीन में गड गया हैं और 
अमिश्रित स्वार्थ रह गया है, पर कारोबार की असल पैदा- 
इश सेवा-क्षेत्र से ही है । और जैसे सरकार का काम शासन 
है--चाहे वह सरकार साम्यवादी हो चाहे फासिस्ट--इसी 
तरह रोज़गार धघे की भित्ति भी पारस्परिक मेहनत की' 
अदला-बंदली पर है; चाहे वह घमंभाव से हो चाहे स्वार्थ 
दृष्टि से। धधघे के भीतर में छिपी हुई इस मेहनत की 


१७६ बिखरे विचार 


अदला-बदली के नियम को जब हम नहीं पहचानते तो 
अपने आप ही बेरोजगार हो जाते है । जो गरज़ी' दूध का 
हैं उसको आप देना चाहते है खाँड, ऐसी स्थिति में वह 
खाँड आपके पास ही रहेगी और आप बे रोज़गार होजायेंगे। 
जहाँ घोबी की चाह है वहाँ नाई को कौन रखे ? और यदि 
मुझे ज़रूरत है ग्वाले की या ड्राइवर की या अच्छे रसोइये 
की तो में क्लके॑ का क्‍या करूँ ”? आज एक हज़ार ज़रूरतें 
इस देश में मौजूद है, जिन्हे मेहनत द्वारा पूरा किया जा 
सकता है और फिर भी बेकारी की शिकायत है । देश में, 
खाने के लिये अन्न, फल, दूध और पहनने के लिय वस्त्र 
और रहने के लिये मकान--इन सब ही' वस्तुओ की कमी 
है । दूसरी तरफ यह हाल है कि फुर्सत की कमी नही । 
साधन भी मौजूद है । फिर भी वस्तुये क्यो नही पैदा की 
जाती ? आख़िर वस्तुये साधन और मेहनत का ही तो 
फल है। साधन+मेहनत -- वस्तु । घर का कूडा घर के 
बाहर पड़ा सडता है और खेत में खाद की कमी है । हमारे 
पास फुर्सत है। यदि हम खेत में खाद डाल दें, तो 
कूडा साफ हो जावे और अन्न की पैदावार भी बढ जावे । 
कुछ परिश्रम करने से गाय अधिक दूध दे सकती है और 
हमारे बच्चो को भोजन भी मिल जाता है । घर का गदा 
पानी घर में और गली में सड़न और मच्छर पैदा करता 
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है । इसी जल से हम फल या तरकारी' उत्पन्न करके बच्चो 
को जीवनीय' पदार्थ दे सकते है । दूसरी तरफ घर को साफ- 
सुथरा रखकर हम बीमारियों को कम कर सकते है । काम 
दरवाजे पर पड़ा हैं और फुरससत भी है, पर फुर्सत को काम 
में नही छगाते । इस हालत को हम आलस्य और अज्ञान 
के सिवा किस नाम से पुकारें ? यदि पढे-लिखे लोग भी 
आलसी और ज्ञान से कोरे हो, ती विद्या से हम फिर कौन- 
सी आशा रखे ? शहरो में एक दर्जी सवा रुपया रोज़ कमा 
सकता है, बढई की तनख्वाह भी अच्छी है, ड्राइवर की 
भी तनख्वाह ऊँची हैँ, और जूता बनानेवाला भी बेरोजगार 
नही है, फिर भी पढे-लिखे लोग बीस रुपये माहवार की 
नौकरी में अपने आपको क्यो बेच देते हे ” यह बात भी 
ध्यान में रखनी' चाहिए कि शहर में पच्चीस की भी नौकरी 
गाँव के दस रुपयो के बराबर है। आखिर आय' को रुपयो 
में न माप कर वस्तुओं में ही तो मापना चा हिए। क्या पढ़े- 
लिखें लोग जो शहर में पच्चीस रुपयो की नौकरी खोजते 
है, गाँवों में पन्द्रह रुपयो का रोज़गार भी नही निकाल 
सकते ? 

जो लोग गाँवो को छोड़कर शहरो में रोजगार ढूँढते 
है और शहरो में भी जिस चीज़ की चाह है उसमें न पड़- 
कर अनचाही चीज़ो की बिकवाली निकालते हे, वे अवश्य 
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ही आलूस्य, अज्ञान और बेकारी की परवरिश करते है । 
रोजगार मेहनत की अदला-बदली का नाम है और यदि 
आप अपनी मेहनत को बेचना चाहे, चाहे बतिया बनकर 
और चाहे धोबी या नाई बनकर, तो आपको देखना होगा 
कि गरज़मन्द किस चीज़ की गरज़ रखता है और यदि 
आपने यह न देखा तो आपने ख्वाहमख्वाह ही पढा है। पढे- 
लिखे लोगो को चाहिए कि लोगो की आवश्यकताओं का 
अध्ययन करे और उन्हे पूरा करने में अपनी मेहनत यानी 
पूँजी (असल पूंजी मेहनत है) को लगाएँ । 

सफल जीवन के लिए सच्चाई की हर समय ज़रूरत 
पड़ेगी। “साँच बराबर तप नही” यह कहावत सोलह आना 
सत्य है। धर्म की दृष्टि से जाने दी जिए, व्यावहारिक दृष्टि से , 
भी सच्चाई से बढकर सफल जीवन की और दूसरी चाबी 
मझे नज़र नही आती । धर्म ( 7१८7६०० ) ने सही, बतौर 
नीति (४8 » 7०४८० ) भी सच्चाई परमावश्यक गुण है । 
बेईमानी, जुआ, चोरी इत्यादि भयातक ऐबी से तो दूषित 
थोड़े ही लोग होते है, पर मानसिक कमजोरी के कारण 
झठेपन का दोष कम-बेश तादाद में हममें से बहुतो में पाया 
जाता है, जिसका उपयोग हम जीवन के हर क्षेत्र मे करके 
अपने आपका अहित करते है । जहाँ “ता” कहना चाहिए 
वहाँ “ना” कहने की हिम्मत नही । सिद्धान्त एक मानते हैं 
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पर हमारा आचरण उलटा है । कई लडके कहते है, “हाँ 
साहब, हमारा सिद्धान्त तो यह है, पर क्या करे, घरवाले 
नही करने देते” | मारवाडी मे एक कहावत है “एक नन्‍ता 
सो दुख हरे,” अर्थात्‌ एक ना कहने से सो दुख टलते हे । 
में अनेक विद्याथियो के सम्पर्क में आया हूँ और मेने दु ख 
के साथ देखा है कि विद्याथियो में स्पष्ट व्यवहार की 
काफी कमी है । यह लडको का दोष नही हैं। हमारे घरो 
के वातावरण ही आज साफ शुद्ध नही हे, लडके जो घर में 
देखते-सुनते है उसीका अनुकरण बाहर किया करते हे , पर 
पढें- लिखे लोगो की जिम्मेवारी' बडी है, इसलिए उन्हे घर 
के वातावरण से प्रभावित होने के बजाय इसे सुधारना 
चाहिए । मेरा अनुभव है कि धर्म और व्यवहार दोनो के 
लिए सच्चाई से बढ कर कोई अच्छी दवा नही है। सच्चाई 
से व्यापार में सफलता मिलती है, बुद्धि कुशाग्र होती हैं, 
आदमी ठगा जाने से बचता हैं और सैकडो आफतों को 
बिता ही परिश्रम पार कर जाता है । 

अनुशासन ( 708०७०॥7० ) ओर दक्षता (8क्रल००८१) 
का देश में अकाल है, पर यदि विद्यार्थी-लोग भी 
अनुशासन-हीन (ए7945००४४८१ ) और दक्षता-रहित 
( ॥८ग्रिटथ्या ) मानवों की एक अव्यवस्थित भीड हो 
जायें तो ईश्वर ही मालिक है। यूरोप में रेलवे-स्टेशनो या 
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थियेटरों के टिकिट्घरो के पास कमी धव्का-मृक्‍्की नहीं 
होती । जो पहले आता है वह पहले खड़ा हो जाता है और 
पीछे आनेवाला पीछे । इस प्रकार कतार लगती जाती है। 
कभी-कभी तो किसी लोकप्रिय नाटक के अवसर पर 
तमाशा देखनेवालो की, टिकिटघरो के पास, कतार एक- 
दो मील लम्बी बन जाती है | क्‍या मज़ाल कि कोई भी 
कतार तोडने की हिम्मत करे। लन्दन के फुटपाथों पर 
रविवार को इतनी भीड हो जाती है कि जल्दी चलनेवाले 
लोग कभी-कभी घक्कम-घकक्‍्की हो जाते हें। तो ऐसी हालत 
में एक-दूसरे को कहता हैँ, “80%79, 7६ 88 799 व्िएई.”” 
दूसरा जवाब देता है,-“$0:४९, 70 ए95 ॥776 >यह कह- 
कर दोनो मुस्कराते हुए अपनी राह छेते है । 

यूरोप में यात्रा करते हुए एक बार मेरी गाड़ी किसी 
दूसरी गाडी से टकरा गई। मेरे ड्राइवर ने ब्रेक बाँध कर 
गाडी खड़ी की । दूसरे ने भी ऐसा ही किया। दोनो नीचे 
उतरे । चुपचाप । अपनी-अपनी गाड़ी का प्रत्येक ने मिरी- 
क्षण किया । फिर एक ने दूसरे से पूछा, “१६8 ए०0 
75प7०व 7?” उत्तर मिला “एढ्इ,” फिर प्ररन, “/7ए 
4४००९०.” उत्तर “!ुर०”?, *8077ए7? । यह बात हो चुकी 
और दोनो अपने-अपने रास्ते चले गये। न आया क्रोध 
और न दी एक-दूसरे को गालियाँ | अब ज़रा अपने देश- 
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वासियो का भी किस्सा सुनिए ! दो गाड़ियाँ भिड़ते-भिड़ते 
बाल-बाल बच गईं। गाडीवानो ने ब्रेक बाधा और गाडियाँ 
खडी की । गाडियाँ भिड़ी तो थी ही नही, इसलिए नुकसान 
का तो सवाल ही क्या था,, पर हमारे भारतीय वीर इस 
प्रकार टलनेवाले थोडे ही थे । श्रीगणेश हुआ गालियो भौर 
अपदाब्दों से--'क्या आँखे फूट गई थी,” “तेरे बाप ने 
भी कभी गाड़ी चलाई थी,” “मे तो तेरा बाप जन्मा तब 
से गाडी चछाता हूँ,” “उल्लू का पट्ठा, एक साल जेल में 
कटेगी तब होश आयेगा ।” भीड जमा हो गई, ट्राफिक 
रुक गया । पुलिस आई तब दोनो हटे । माघ और कुम्भ 
के मेलो में तो धक्का-मृक्की की कौन कहे, कई आदमी 
कुचलकर मर जाते हे । छोटे-छोटे मेलो पर भी बिना 
स्वयसेवकों के हमारा काम नहीं चल सकता । महात्माजी 
के चरण छूनेवाले भक्त उनके पैर कुचल देते है। सभाओं 
में इतना शोर मच जाता है कि कभी-कभी तो गाधीजी को 
केवल हाथ जोडकर ही सभा समाप्त कर देनी पड़ती है । 
हम आपस मे बाते करते हे तो इतना हल्ला मचाते हे, 
मानो दो फर्लांग की दूरी से बाते करते हो । 

खाने का यह हाल हैँ कि कोई समय ही नही । सारा 
यूरोप और अमेरिका करीब-करीब एक ही समय पर 
भोजन कर लेता है । आठ साढ़े आठ बजे सुबह को नाइता, 
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एक-डेंढ बजे दिन में लंच और रात को सात-साढे सात 
बजे डिनर । हमारी यह दशा है कि कोई दस बजे सुबह 
को भोजन करता हैँ तो कोई बारह बजे । यहाँ तक कि 
कई 'रईसी ठाठ के बाबू छोग एक बजे तक खाने से निवृत्त 
नही होते । बिहार मे तो असल रईस वह है जो रात को एक 
बजे खाना समाप्त करे । इस समय की बेपाबन्दी से समय 
की बर्वादी का तो कुछ ठिकाना ही नही, और भी अनेक 
प्रकार की असुविघायें उपस्थित हो जाती है। मान लीजिए 
कि आप रात को साढ़े सात बजे खाना खाते हे; एक दूसरे 
सज्जन है जो साढें आठ बजे खाना खाते हूँ | वे बिना 

कंसी खबर के साढे सात बजे आपसे मिलने बाते हे । 
आप खाना खाने बैठ जाते है और खाने के बाद ही यदि 
आपने किसी अन्य सज्जन को मिलने का वक्‍त दे रखा है. 
तो वह खाना खा चुकनें के बाद भी आपसे नही मिल 
सकते । इसलिए उन्हे बिना मिले ही लछौटना पडता है। 
कभी-कभी ऐसा होता है कि मेहमान को खाने का निमत्रण 
तो दिया गया साढे सात बजे का और वह पहुंचते है साढे 
आठ बजे । तमाम घरवाले घटे भर तक भूखे बैठे मेहमान 
साहब की बाट उडीकते है और उनकी सात पुर्त तक को 
कोसते है । यूरोप का यह हाल है कि दस मिनिट तक तो 
मेहमान की बाट देखी जाती है, बाद में घरवाले खाने की 
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चेठ जाते है । मेहमान साहब पहुँचते हे और लज्जित हो 
कर माफी माँगते हे । अनुशासन के बिता सामाजिक और 
राजनैतिक किसी भी जीवन में सफलता नही मिल सकती, 
यह अबाधित सत्य है । पण्डित जवाहरलाल नेहरू इसी लिए 
आजकल चरित्र और अनुशासन पर खूब जोर छूगाते हे । 
जिसमें अनुणासन और सच्चाई है, उसमें दक्षता स्वत ही 
आ जाती है। 

अष्टम एडवर्ड को जिस शान्ति और शान के साथ 
ब्रिटिश जनता ने गद्दी से उठाया वह इस बात का द्योतक 
है कि ब्रिटिश जनता में कितना जबर्दस्त आत्म-नियन्त्रण 
( 3०॥--॥5८७॥7० ) है । तमाम राजनेतिक दल बात की 
बात में एक हो गये । यहाँ की फूट की वहाँ की एकता से 
तुलना कीजिए ! यूरोप के बड़े-बड़े बागो में छोटी-छोटी 
टोकरियाँ जगह-जगह लगी रहती हे ताकि किसी को रही 
चीज़ वा कागज़ फेकना हो तो उनमें डाल दिया करे । 
फिसी-किसी जगह तो सडक पर कागज ॒ फेंक देनेवाले पर 
पचास पौंड तक जुर्माना कर दिया जाता है । अपने यहाँ 
कागज़ो की तो बात ही क्या, अपने घरो का सारा कूडा- 
ककंट भी हम गली मे ही फेंक देते है । इससे हमें और 
हमारे पड़ौसी दोनो को ही कष्ट होता है । 

व्यवस्था ( 070८777८४५ ) अनुशासन का ही एक अग 
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है । लडको को बचपन से ही आदत डालनी चाहिए कि 
वे हर चीज़ को सुव्यवस्थित रखे। अनुशासन और व्यवस्था 
से दक्षता आती और बढ़ती है । किसी की दक्षता को 
परखने के लिए में आमतौर से यह देखा करता हूँ कि 
लड़के ने अपनें कोट के बटन बन्द किये हैँ या नहीं; 
नाखून कटवा कर साफ रखता है या नही, अँगुलियों पर 
स्याही के दाग तो नही पड़े है । कपड़े मेले हे या उजले । 
इन छोटी-छोटी बातो से मनुष्य की छिपी हुई बड़ी-बड़ी 
मनोवृत्तियो का पता सहज में ही छूग जाता हैं। 

मनुष्य के अत्यन्त साधारण आचरण से ही पता चल 
जाता है कि उसमे सच्चाई कहाँ तक है । जो छोटी-छोटी 
बातो में सच्चाई का प्रयोग नहीं करता; जो अपनी सारी 
क्रियाओं के सम्बन्ध में अव्यवस्थित है; जिसने न सोरने- 
उठने का नियम बना रखा है और न खाने और व्यायाम 
का; जो भोजन स्वास्थ्य की दृष्टि से नही करता, केवल 
स्वाद के निमित्त करता है, ऐसे मनुष्य के जीवन से बडी- 
बडी बातो की आशा नहीं करनी चाहिए। जो छोग 
अव्यवस्थित है, समय के पावन्द नहीं है, उनके नाम को 
उच्चाकाक्षाओं के बहीखाते मे “बट्टे खाते नावे” ल्खि 
देना चाहिए। सफलता ऐसे लोगो के लिए पैदा नहीं हुईं 
जो अव्यस्थित है, असयमी है, और बिना चरित्रवलवाले 
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हैं । आज अगरेज़ छोग शासक हे औौर हम गूलाम हे, यह 
घटना सहज और आकस्मिक नही है । उनमें नियत्रण-बल 
है, उनमें सुब्यवस्था है, उनमें नियम की पावन्दी है और 
उनमे चरित्र-बल है । 

कुछ विद्यार्थियों नें महात्माजी से सन्देश माँगा था, 
जो उन्होने इस प्रकार भेजा था---“8८ पप्रणिं, #8ए2 
इछॉ-#टाशिां: काते आाध्ा।ए 70777९85 06 ९८73878८(९४५१ 
चाहे हम' छोटे हो चाहे बडे, यदि हम सब इसको अविकल- 
रूपेण धारण कर ले तो फिर किस बात का डर है । बेकारी' 
से डरना भी फिजूल है । 
१९१३७. 
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सम्मेलन के प्रतिनिधियों का इस प्रकार स्वागत करने 
का सौभाग्य मुझे अपने जीवन मे आज दूसरी बार प्राप्त 
हुआ है । पहला अवसर' मुझे कलकत्ते में आज से प्रायः 
१४ वर्ष पहले मिला था। इन १४ वर्षों में हिन्दी नें 
कितनी उन्तत्ति की है यह कहना तो कठिन है, किन्तु इतना 
तो समझ में आ सकता है कि उन्वति यथेष्ट नही हुईं । 
बसे तो हिन्दी का क्षेत्र बहुत व्यापक है, दक्षिण में कन्या- 
कुमारी तक और पूर्व में आसाम तक भी छोग हिन्दी में 

१ तेईसवें हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, दिल्‍ली के स्वागता- 
ध्यक्ष फी हैसियत से दिया गया भाषण । 
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बोलचाल कर सकते है, किन्तु क्षेत्र की व्यापकता को देखते 
तो यह कहना होगा कि काम शिथिलता से हुआ हूँ । धन 
का अभाव है या कार्यकर्ताओं का--यह विवादग्रस्त विषय 
हो सकता है, किन्तु एक बात स्पष्ट है भौर वह यह कि 
हिन्दी को सुगम बनाने के लिए अबतक कोई सतोषजनके 
अयत्न नही हुआ । ग्छ 

प० जवाहरलालजी का यह कहना उपयुकत-सा हूँ 
कि हिन्दी एक दरप्रारेखास की चीज़ बनती जा रही है । 
जो चीज़ दरवारे-खास की होगी, उसपर दरवारे-आम 
वालो को दखल पाना मुश्किल होगा। में तो समझता हूँ कि 
हिन्दी को व्यापक बनाने के लिए हमें भाषा को इतना सरल 
बनाना होगा कि हर हिन्दुस्तानी उसे अपनी मातृभाषा भर्थात्‌ 
सचमूच अपनी माँ की भाषा समझ सके | क्‍या यह बात 
सही नही है कि जिसको आज हम हिन्दी कहते हे वह 
अधिकतर अखबारो, पोथियों और पढ़े-लिखे आदमियो 
तक ही परिमित है ? मेने तो यह भी देखा है कि हिन्दी 
के बडे-बड़े विद्वान्‌ भी अपने घरो में अपनी प्रान्तीय भाषा 
में ही वात-चीत करते हे । महामना पूज्य पंडित मालवीयजी 
भी अपने घर में अपनी घराऊ वोली ही बोलते हू । एक वात 
तो साफ हैं कि एक ही घर में दो ज़वानें नही चल सकती। 
यदि यह सम्भव नही कि घराऊ वोली' मर जाय तो यह 


है। 
[/ व] की 


५ 
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क्यों न किया जाय कि हिन्दी भाषा को ही वह रूप दें दिया 
जाय । और यह तो तभी हो सकता है, जब कि आज की 
हिन्दी में हम प्रान्तीय शब्दों को मिलाकर उसे एक हृष्ट- 
पुष्ठ और जानी-पहचानी भाषा बना ले। आप छोगो 
को पता होगा कि गाधीजी ने गुजराती' में “गंवई' शब्दों 
को मिलाकर गूजराती साहित्य की काफी सेवा की है । 
ठीक उसके विपरीत जान पडता है कि हिन्दी में गेँंवई 
या प्रान्तीय शब्दों का प्रयोग करना दोष समझा जाता 
है । मेरी समझ में यदि हम इस दोष को गुण समझ ले तो 
हिन्दी का विशेष लाभ हो सकता है । 

इस समय हिन्दी को ऐसा रूप देने की आवश्यकता है 
जिससे वह 'हिन्दुस्तानी'--भर्थात्‌ देशमात्र के लोगों. की 
भाषा--बन सके और विभिन्‍न प्रान्तो के हिन्दू और मुसल- 
मान उसे बोल-चाल या लिखने-पढने के काम में छा सके । 
हर प्रकार की कृत्रिमता से हमे अपनी भाषा को बचाना 
ताहिए--चाहे उस ऋृत्रिमता का आधार पडितो की 
सस्क्ृति हो चाहे मौलवियो की अरबी या फारसी । भाषा 
आखिर एक साधन है जिसका उपयोग कर हम किसी 
कार्य्यं-विशेष की सिद्धि करना चाहते है। ऐसी अवस्था 
मे हमें बराबर यह देखते रहना चाहिए कि हगाय 
साधन या औज्ञार कहाँ तक हमारे काम के लायक है 


हिन्दी-प्रचार फंसे ? १८९ 


और अगर हमारी ज़रूरत बदल गई है तो हमें उसमें 
कौन-सा हेर-फेर करना चाहिए । हिन्दी ही राष्ट्र-भाषा 
का काम दे सकती है इसमें सन्देह नही, पर इसका यह 
अर्थ नही कि उसका रूप आगे के लिए भी वही बना रहे 
जो आज से सौ वर्ष पहले था या जिस रूप में उसने दिल्ली 
या आगरे के पास उससे भी बहुत पहले जन्म लिया था । 
अगर हमें हिन्दी का भडार भरना है और इस प्रकार 
इसे सब भाषाओ की चोटी' पर पहुँचाना है तो हमें प्रान्तीय 
भाषाओ से बहुत-क्ुछ लेना होगा। राष्ट्र-भाषा वननेवाली 
चीज़ राष्ट्र-मात्र की सम्पत्ति होगी और उसकी परिपुष्टि 
के लिए यह आवश्यक होगा कि वह राष्ट्र के प्रत्येक 
अगर से कुछ ग्रहण करने को तैयार रहे | हिन्दी का हित 
इसीमें है कि उसे इस बात की स्वतन्त्रता दे दी जाय 
कि वह अपने व्यक्तित्व की रक्षा करती हुईं गूजराती, 
मराठी, मारवाडी, बगलो, तामिल, तेलगू भादि सबसे 
व्यावहारिक और' उपयुक्त शब्दों का आदान-प्रदान कर 
सके । अर्थात्‌ एक तो यह आवश्यक है कि हिन्दी को 
कृत्रिमता अर्थात्‌ जटिलता की बेडी से मुक्त कर देछमात्र 
की जनता के व्यवहार की भाषा बना दी जाय; दूसरे यह 
कि विभिन्‍त प्रान्तो से यह न कहा जाय कि “यह हमारी 
हिन्दी है । तुम इसे इसी रूप में ग्रहण कर सकते हो; 
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बल्कि यह कि 'हिन्दी तुम्हारे लिए भी बड़े काम की 
चीज होगी । इसे लो औौर इसमें कुछ अपनी ओर से मिला 
कर अपना काम निकालो' । ऐसी रीति-नीति से ही हम इस 
देश में हिन्दी का अधिक-से-अधिक प्रचार कर सकेंगे। 
इस सिलसिले मे में दक्षिण भारत में होनेवाले 
हिन्दी-प्रचार-कार्य के सम्बन्ध में दो शब्द कहना आवश्यक 
समझता हूँ । राष्ट्रीय हित की दृष्टि से यह कार्य्य 
अपना खास महत्त्व रखता है । आज से १५-१६ वर्ष पहले 
पू० महात्मा गाधी के हाथो इसका श्रीगणेश हुआ था ओर 
उनके आशीर्वाद से इस क्षेत्र के कार्यकर्ताओं की--जिव 
में श्री हरिहर शर्मा और एम० सत्यनारायणजी के नाम 
विशेष उल्लेखनीय हे--वहाँ आशातीत सफलता प्राप्त 
हुई है । इसीके फलस्वरूप हम आज इस अधिवेशन में, 
उस प्रान्त के प्रतिनिधियों को भी समुपस्थित पाते है। 
पर दक्षिण भारत में जो कार्य्य हुआ है उसका महत्त्व 
कुछ-कुछ उन आँकडों से जाना जा सकता है जो हमें वहाँ 
की प्रचार-सभा द्वारा प्राप्त हुए है। अभी तक प्राय 
६,००,००० लोग हिन्दी से परिचित हो चुके है। इस 
समय' भी वहाँ ४०००० विद्यार्थी हिन्दी का अध्ययन कर 
रहे है। करीब ६०० प्रचारकों ढ्वारा १२०० केन्द्रों में 
प्रचार का काम कराया गया है| सभा ने ६५ विभिल 
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पुस्तको की ७,००,००० प्रतियाँ अपनें प्रेस में छपाई हे 
और वह 'हिन्दी-प्रचारक' नामक एक मासिक पत्र भी 
चलाती है । महात्माजी को पिछली बार दक्षिण भारत में 
जो मान-पत्र दिये गये उनमें लगभग ९० फी सदी हिन्दी 
में थे। हिन्दी के प्रति उस प्रान्त की देवियो का उत्साह 
विशेष प्रशसनीय बताया जाता है और उन्हें आज अपने 
बीच उपस्थित देखकर हम भी समझ सकते हे कि उनके 
उत्साह की जो प्रशसा सुनने में आई है उसमें तनिक भी 
अत्युक्ति नही है । दक्षिण भारत से आनेवाले इस हिन्दी- 
प्रेमी दल का हम लोग हादिक अभिननन्‍्दन करते हैँ और 
उन्हे विद्वास दिलाते है. कि उन्होने उत्तर भारत की 
भाषा पर ही नही, उसके हृदय पर भी अधिकार जमा 
लिया हैँ । ईदवर करे, महात्माजी का रोपा हुआ यह वृक्ष 
सदा हरा-भरा रहे ओर उत्तर तथा दक्षिण के सम्मेलन में 
अधिकाधिक सहायक हो । 

यह सौभाग्य की बात है कि इस साल हमें सभापति के 
पद के लिए श्रीमान्‌ बडोदा-नरेश मिल गये हे। बड़ोदा-नरेश 
की सेवाओ को कौन नही जानता । प्राय सभी क्षेत्रों में 
देश को आपकी सेवाओं का सौभाग्य मिला हैं। आपके 
मनसूबे कितने ऊँचे हे, लगन कँसी दूढ है, परिश्रम करने 
की शक्ति कितनी प्रवल है, अपने राज्य में कितने सामा- 
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जिक और राजनैतिक सुधार किये हँ--यह उसे परिचय 
रखनेवाले सभी व्यक्ति जानते है । उनका हिन्दी का प्रेम 
तो बहुत पुराना है । अभी हाल मे आपने अपनी कचहरियो 
में नागरी लिपि प्रचलित करने की आज्ञा जारी की है । 
राज्य के हर अफसर के लिए हिन्दी सीखना अनिवार्य है । 
ऐसे हिन्दी-हितैषी की हमें सरक्षता मिली यह कम सौभाग्य 
की वात नही है । ईश्वर करे अन्य राजा-महाराजा भी 
ऐसे ही उन्नत विचारवाले हो । 


जात-पाँत तथा अरब्यता 
( राजस्थानियो फे नाम एक सन्देश ) 


जात-पाँत और अस्पृश्यता इन दोनो को राजस्थानियो 
से काफी शरण दी है । एक तरह से ये दोनो मुद्दे आपस 
में जोत-प्रोत है। एक का नाश होने पर दूसरे का सहज ही 
नाश हो जाता है। और यदि ये दो बुराइयाँ हिन्दू-समाज में 
जीवित रही, तो समझ लेना चाहिए कि हिन्दू-समाज का 
नाश अवध्यम्भावी है । हिन्दू-समाज में से जो हजारो आदमी 
हर रोज़ बाहर निकलते जा रहे है यदि उनको एक ही 
दरवाज़े से कतार बाँघधकर बाहर निकाछा जाय, तो इस 
दृश्य को देखने मात्र से ही कट्टर सनातती की भी छाती 
दहल जाय । किन्तु चूँकि यह दृश्य आँखो से नही, बुद्धि से 
१३ 
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बे 


ही देखा जा सकता है, इसलिए सब निश्शक हुए बैठे है । 
जात-पाँत और अस्पृश्यता बुद्धि के आधार पर नही, अज्ञान 
की भित्ति पर है, इसमें कोई सन्देह नहीं रह गया है। 
हिन्दू धर्म जहाँ एक निर्मल गगा की धारा है, वहाँ अस्पृ- 
दइयता और जात-पाँत, ये दो गन्दे नाले है, जो इस पवित्र 
धारा को दूषित और दुर्गन्‍न्धमय बना रहे है । गन्दे जल 
को कौन रोके और शुद्ध करे ? परिणामस्वरूप हिन्दू धर्म 
खतरे में है। जो इस धर्म की रक्षा करना चाहते हे उन्हें 
इन दोनो बुराइयो से छडना चाहिए। राजस्थानियों में 
जात-पाँत तो है पर अस्पृश्यता इतनी नही है, तो भी 
राजस्थानियो ने इन दोनो रूढ़ियो को आधिक और 
नैतिक पोषण दिया है । यदि हिन्दू धर्म की रक्षा करता है 
तो राजस्थानियो को चाहिए कि इन रोगो का नाश करें। 
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आमतौर पर लोगो से पूछा जाने पर कि फाठके के 
बारे में आपकी क्‍या राय है, प्राय यही जवाब मिलेगा 
कि सट्टा, फाठका एक तरह की बुराई है, जिससे हर एक 
मनुष्य को बचना चाहिए । फिर भी यहू कम लोग जानते 
है कि सट्टा या फाटका बुरा क्‍यों है, कौन से कारबार 
को सट्टा या फाटके के नाम' से पुकारना चाहिए, और 
उसकी उपयोगिताये या बुराइयाँ, कौन-कौन-सी हे ॥ 
में नही कह सकता कि फाटका शब्द कैसे प्रचलित हुआ, 
किन्तु सम्भवत सट्टा शब्द गुजराती और मारवाड़ी 'सादें' 
शब्द से बना है, जो शायद हेज ( प्॒८१8० ) का अनुवाद 
है । मारवाडी कौर गृजराती में 'साठा” शब्द बदले को 
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कहते है । गुजराती में 'साटू” कहते है और मारवाड़ी में 
“रोटी साठे रोटी, के पतली के मोटी' में 'साटा' शब्द 
बदले के अर्थ मे व्यवहार किया गया है | चूँकि हेज या 
फ्यूचर मार्केट खास करके एक वस्तु के बदले में उसीसे 
सम्बन्ध रखनेवाली दूसरी वस्तु या एक वायदे की वस्तु के 
बदले मे दूसरे वायदे की वस्तु को लेने बेचने ही के लिए 
स्थापित किया गया था, और चूंकि पहले-पहल इस मार्केट 
का विकास बम्बई में हुआ मालूम होता है, गूजराती- 
मारवाडियो ने हेज ( |र०62०) के अनुवाद-स्वरूप 'साटा' 
शब्द का व्यवहार किया, जिससे सम्भवत फिर सट्टा बन 
गया । किन्तु यह मेरी अपनी कल्पना है । जो हो, सद्ठा- 
फाटका किसे कहना चाहिए और इससे क्या बुराइयां हे, 
यह तो बहुत ही कम लोगो ने सोचा है । 

पहले-पहल इसी पर विचार करे कि सद्ठा किसे कहना 
चाहिए । कितने लोग समझते हे कि जिस वायदे के सौदे 
में माल की. डिलेवरी नही होती, केवल रुपयो ही का 
भुगतान होता है, उसे सट्टा कहना चाहिए । किन्तु कल- 
कत्ता और! बम्बई मे ऐसे बाजार जिनमे माल का भुगतान 
नही होता बहुत कम हे । जो थोड़े से हे उनमें सब लोग 
काम भी नही करते; क्योकि पुलिस की उनपर निगाह 
रहती हैं और इसलिए ऐसे बाजार कानून के खिलाफ है । 
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ऐसे बाजारों को जुवाडखानो की श्रेणी में ही रखा जा 
सकता है, इसलिए ऐसे बाजारो के महत्व को बढा देना 
अतिशयोक्ति होगी । आमतौर से जिन बाजारो को लोग 
सट्टा-फाटका कहते है, उनमें से अधिक ऐसे ही बाजार 
हैं, जहाँ वायदे का सौदा होता है और जहाँ माल का लेन- 
देन बराबर होता है । तो फिर किसी ऐसे बाजार को, 
जिसमें माल का लेन-देन होता हो, उसे फाटका या सट्ठा 
क्यो कहना चाहिए ? शायद कोई यह भी कहे कि जिस 
वस्तु का वायदे का सौदा होता हो, उसे ही फाठके की 
श्रेणी में रख देना चाहिए, किन्तु यह ठीक नहीं । हमें 
रोज दूधवाला बधी से दूध देता है, वायदे पर माल भूग- 
ताता है, पर कोई उस दूध बेचनेवाले ग्वाले को फाटकिया 
कहकर नही पुकारता। किसान अपने खेत की फसल 
महाजन को खेत पकने के पहले भी बेच देता है और वायदे 
पर माल भगत जाता हैँ, पर न कोई किसान को न 
महाजन को सटोरिया कहकर पुकारता है । किसान और 
ग्वाले का उदाहरण तो अधिक समझ में आ सकता ह, 
इसीलिए सामने रख दिया गया, वर्ना जो बात किसान 
और ग्वाला नित्य करता है, वही हर माल के पैदा करने- 
वाले, चालान करनेवाले, आयात-निर्यात करनेवाले व्यापारी 
रोजमर्रा करते हे, किन्तु क्‍या उन्हें फाटकिया कह सकते 
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हैं? मे यदि १००० गाँठ वायदे की रुई अपनी मिल के 
लिए खरीदूं और बदले में १००० गाँठ कपडे की वायदे 
की बेच दूं, तो क्या उसे फाटका कहेगे ? इसी तरह यदि 
में विदेश को पाट की रफ्तनी करता हूँ और १००० गाँठें 
विलायत में वायदे की बेचकर यहाँ १००० गाँठ वायदे 
की बदले में ले लेता हूँ, तो क्या उसे फाटका कहेगे ? 
शायद कोई उत्तर दे कि जहाँ १००० गाँठे ली और बदले 
में उतनी न बेचकर यदि कम या ज्यादा बेची, और इस 
तरह से माथे या पोते की जो जोखिम ली, उसे फाटका 
समझ लेना चाहिए। किन्तु इस बुनियाद पर चलते से 
जो रखाला अपनी गाय के १० सेर रोजाता दूध में से ८ 
सेर की वधी बाँध देता है और २ सेर दध गाय को दुहने 
के बाद बेचता है, उसे फाटकिया कहना होगा; पर उस 
शाले को फाटकिया कहना नितान्त हास्यास्पद होगा । 
चाहे जितने उदाहरण ले लीजिए, किसी भी लेने या बेचने 
की क्रिया-मात्र को, चाहे वह तैयार माल की हो, चाहे 
वायदे की, हम फाटका या सट्टा नही कह सकते। जिस 
तरह देश, काल, पात्र भेद से समान कर्म भी कभी अधर्म 
और कभी धर्म हो सकते है, उसी तरह से लेने और बेचने 
की क्रिया भी देश, काल, पात्र भेद से व्यापार! या फाटके 
के नाम से सम्बोधित की जा सकती है । 
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यदि एक मिलवाला या माल का आयात-निर्यात 
करनेवाला मार लेता है या बंचता हैं तो उसे हम व्यापार 
ही फह सकते हे, फाटका नही । किन्तु वही क्रिया यदि 
किसी वकील, डाक्टर, सम्पादक या ऐसे किसी आदमी के 
हारा की जाती है, जिसका उस व्यापार से कोई सम्बन्ध 
नही, तो अवश्य ही वह आपत्तिजनक क्रिया होगी। क्योकि 
इससे देश की उत्पादन-शक्ति की तनिक भी वृद्धि नहीं 
होती, और यह सारी मेहनत---माथापच्ची--बेकार जाती 
है । ऐसे कार्य को वास्तव में फाटका ही कहना होगा। 
व्यापार की भलाई एवं स्वयं उस फाटकिये की भलाई के 
लिए यह भी आवश्यक होगा कि उस नये रगरूठ को, 
जिसका व्यापार से कोई सम्बन्ध नही, हम फाटका करने 
से रोक । तात्पर्य यह हुआ कि जो क्रिया व्यापारी के 
लिए हितकर हैँ एवं फाटका नही है, वही पात्र-भेद से 
अ-व्यापारी के लिए अहितकर या फाटका हूँ । जिस तरह 
शिक्षा-प्राप्त डाक्टर या वैद्य को चिकित्सा करने का 
अधिकार हूँ, उसके लिए और उसके रोगियो के लिए 
चिकित्सा वाछनीय है, उसी तरह व्यापारियों के लिए 
वायदे का लेना-बेचता आवश्यक, वाछनीय, हितकर और 
देश की समृद्धि का साधक एवं नवसिखुओ के लिए ठीक 
इससे उल्टा हैं । साराश यह कि दोष क्रिया का नही, किन्तु 
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पात्र-संसर्ग से हैं और इसलिए जिसे हम फाटका कहते हे, व 
व्यापारियों के छिए व्यापार और फाटकियों के लिए फाटका 
है। व्यापार की भलाई के लिए सारे ससार में वायदे की 
लेवा-बेची का आयोजन है । उसकी उपयोगिता बडी भारी 
है । व्यापार-क्षेत्र में से वायदे के बाज़ारो को उठा देने से 
व्यापार की हानि है, इसलिए ऐसे बाज़ार रहे हैं और 
रहेगे । अ-व्यापा रियो की लेवा-बेची' से देश की और स्वय- 
उनकी भी हानि होती है; किन्तु यह स्वीकार कर लेने के 
बाद भी ऐसा कोई राजमार्ग “नहीं मालूम होता, जिससे 
अ-व्यापा रियो को फाटके में कूद पड़ने से बचाया जा सके । 
अधिक-से-अधिक उन्तकी रक्षा के लिए यही हो सकता है 
कि वायदे के सौदे (१) वडी मिकदार में न हो, (२) माल 
की डिलेवरी के लिए लेवाल-बेचवाल दोनो बाध्य हो,( ३) 
सौदे का लिखित कण्ट्राक्ट हो, (४) सौदे का समय 
निर्धारित हो और (५) सौदे की व्यवस्था अर्थात्‌ सारा 
काये कानूनी ढग से होता हो, इसकी व्यवस्था के लिए 
एक व्यवस्थापक-मण्डल हो । 

हम यह भी विचार करें कि वायदे के सौदे से 
वस्तुओ के भावों पर और देश की संमूद्धि पर क्या असर 
होता है ? 

यह तो जानी हुई बात है कि वस्तुओं का दाम 
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उनकी माँग और पैदाइश पर निर्भर करता हैँ । यदि माँग 
कम हुई और पैदाइश ज्यादा हुई,तो अवश्य ही दाम नीचा 
रहेगा, किन्तु इसके अतिरिक्त मार बेचनेवाले और खरी- 
दनेवाले की गरज और शक्ति का भी दामों पर बहुत 
असर होता है । मान लीजिए, मेरे पास एक गाय हैं 
और पडोसी उसे खरीदना चाहता है। अब चीज की 
माँग और पैदाइश तो दोनो बराबर है, किन्तु मुझे रुपये 
की आवश्यकता है, और इसलिए किसी भी तरह भपनी 
गाय को बेचकर तकद दाम करना है । पडोसी को मेरी 
गरज़ का पता लग गया । इसलिए वह गाय खरीदने में 
टालमटोल करने लग जाता है, तो मुझे बाध्य होकर उस 
गाय को सस्ते दाम पर बेचना पडता है । इसी तरह यदि 
मुझे पता लग जाय कि पडोसी के घर में दृध की 
शीक्र आवश्यकता हैं और उसे जितना जल्‍दी हो 
सके गाय खरीदना है, तो में एक ह॒द्द तक मुहँमाँगा 
दाम अपनी गाय के लिए ऐंठ सकता हूँ । तात्पर्य यह कि 
वस्तु का मूल्य' पैदाइश, माँग, गरज़ और वस्तु को रोक 
रखने की शक्ति पर निर्भर है । इसी तरह यदि पाट की 
पैदाइश १ करोड गाँठो की हैं और खपत इससे भी 
अधिक अर्थात्‌ १ करोड़ ५ लाख की है, तो भी यदि 
माल खानेवाले लोगो को--मिलवालो को, विदेशी 
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रफ्तनी करनेवालो को--यह पता है कि किसानों के 
पास माल रोकने की गुजायश नही है और दूसरा कोई 
प्रतिदवन्द्दी बाजार में नही है, तो स्वभावत माल खरीदने- 
वाले लेने में जल्दी न करके किसानों से पाट नीची दर में 
ऐठ सकेगे। अमेरिका प्रभृति देशो में किसान बेकों से 
रुपया उधार लेकर माल रोक सकते है; किन्तु यहाँ तो 
किसानो की कौन कहे, व्यापारियों को भी रुपये की कमी 
हैं। ऐसी हालत में किसान हर समय विदेशी रफ्तनी 
करनेवाले या अन्य माल की खपत करनेवाले साहुकारो 
की दया पर ही जीता है | उपरोक्त उदाहरण से यह 
स्पष्ट समझ में आ जायगा कि जहाँ केवल पैदाइश करने- 
वाले और केवल खपत करनेवाले ही आपस में लेवा-बेची 
करते है, वहाँ कमज़ोर की हार और ताकतवर की जीत 
होती है । मौजूदा हालत में माल की पैदाइश करनेवाले 
कमज़ोर हैँ, खपत करनेवाले ताकतवर एवं सगठित है, 
केवल तैयारी के बाज़ार में जीत खपत करनेवाले की 
ही होती है । किन्तु जहाँ किसी चीज का वायदे का सौदा 
शुरू होता है, बाज़ार में लेने और बेचनेवाले कुछ नये-नये 
व्यक्ति और आ कदते है और इसलिए जिस वस्तु का 
वायदे का सौदा होता है, उसके दाम की घटा-बढी के 
कारणो में प्रथम कहे गये कारणों के अछावा फाटकियों 
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की मनोवृत्ति भी एक नया कारण वन जाती है। किन्तु 
इसमें भी एक सीमा होती है । कोई फाटकिया अपनी 
शक्ति के कारण बाज़ार को हद से ज्यादा नही घटा 
सकता, कित्तु प्रचुर घन पास में हो, तो हरएक फाटकिया 
किसी भी चीज का दाम बेहद ऊँचा कर सकता है। 
फाटकिये मे असल में मार को रोकने की शक्ति तो होती 
है, किन्तु माल की पैदाइश फाटकिये की शक्ति के वाहर है । 
इसके अतिरिक्त वायदे के सौदे में रुपया उधार देनेवाले 
साहूकार भी पहुँच जाते हैं । जो साहुकार किसान को 
रुपया देने में नहीं हिचकता है, वही किसी एक प्रतिष्ठित 
व्यापारी को रुपया देने में नही हिचकता । इसका फल यह 
भी होता है कि छोग तैयार मार खरीदकर वायदा वाजार 
में ऊँचे में वेचकर (४८०४८) कर लेते है और इस प्रकार रुपये 
का सूद उपजा लेते हैं । उपरोक्त हेतुओ के कारण माल 
रोक रखने की शक्ति का तैयारी वाज़ार में जो अभाव 
रहता है, वह वायदा बाज़ार में मिट जाता है। प्रत्यक्ष 
में देखने से भी यह पता लगता है कि जहाँ केवल तैयारी का 
काम होता है, वहाँ वस्तुओं की दर शक्तिमात खरीददार 
की मर्जी पर रहती हैँ । वायदे के बाज़ार में केवल खरीद- 
दारो को ही यह सुभीता नही रहता, किन्तु कभी-कभी 
तो चीजों के दाम में अनाप-शनाप तेजी भी हो जाती है । 
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में समझता हूँ कि अब पाठकों की समझ में भली- 
भांति आ जायेगा कि किस वस्तु का वायदे का बाज़ार 
वाछनीय और: लाभ-प्रद है और किसका हानिप्रद। जिस 
माल की हम पैदाइश करते हैं, उसका यदि वायदे का 
बाजार न हो, तो नतीजा यही होगा कि भिडत केवछ 
पैदाइश करनेवाले और माल खानेवालो के बीच में 
रहेगी और माल के खानेवाले जोरावर और पैदाइण करने 
वाले कमजोर हे, यह बताने की आवश्यकता नहीं । ऐसी 
हालत में जिस चीज़ की हम पैदाइश करते है, उसका 
वायदे का बाजार होना अति आवश्यक है । में ऊपर वता 
चुका हूँ कि वायदे के वाजार में किस तरह 'हेज' करनेवाले 
पहुँच जाते है और किस तरह मार खपत करनेवाले की, 
कम दाम में वस्तु ऐठने की नीति को विफल कर देते है । 
किन्तु उदाहरण देवे से बात ज्यादा सुगमता से समझ में 
आयेगी । मान लीजिए, मिलवालों की पाठ या रुई लेनी 
है । किन्तु किसानों की कमजोरी का छाभ उठने की 
नीयत से वे माल की खरीदी बद कर देतें है । दाम गिरना 
चाहता है । जहाँ वायदे का बाजार न हो, किसान और मिल- 
वालो के बीच का व्यापारी जबतक मिलवाढा खरीदी 
शुरू नही करता, किसान से माल नहीं खरीदेगा । किन्तु 
जहाँ वायदे का बाजार हो वहाँ बीच' का व्यापारी मिल- 
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चाला लेवाल न भी हो तो, किसान से खरीदकर वायदे में 
वेचकर 'हेज' कर लेता है और इस तरह बाज़ार को गिरने 
से रोक देता हैँ । जब मिलवाला लेवाल हो, तब वह 
खरीदे हुए माल को बेचकर वायदे में वापिस लेकर अपना 
'हेज' सुलझा लेता है । वायदे का बाजार पैदाइश करनेवाले 
का किस तरह हित करता है, यह उपरोक्त उदाहरण से 
भली-भाँति स्पष्ट हो जाता हैँ और यह भी स्पष्ट हो जाता 
है कि जिस तरह जिस माल की हम पैदाइश करते है, 
उसका वायदे का बाज़ार होना इस देश के लिए लाभप्रद 
हैँ, उसी तरह जिस चीज़ की हम खपत करते हे, उसके 
वायदे का वाज़ार हमारे हित के विरुद्ध में है । इस सिद्धात 
से पाट और हँसियन का बाज़ार निविवाद “हमारे हित में 
हैं । रुई हम आधी खाते हे और आधी रफ्तनी करते हें, 
इसलिए आशिक हित और भाशिक अहित है। गल्ला 
भी रुई को श्रेणी मे आता है। कपडा और चीनी हम 
बाहर से मँगाते है, इसलिए उनका वायदे का सौदा किसी 
भी हालत में हमारे लिए लाभप्रद नही है । 
सारे लेख का निचोड यह निकाला कि-- 

(१) फाटका किसी भी क्रिया-विशेष का नाम नही है; 

किन्तु क्रिया और क्रिया करनेवाके की परिस्थिति, 

दोनो के विचार से यह निर्णय होता है कि फाटका 
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किसे कहना चाहिए। 

(२) कोरा फाटका इसलिए बुरा है कि फाटकिया देश की 
उत्पादक शक्ति को सीधा प्रोत्साहन नही देता । 

(३) किन्तु कोई ऐसा राजमार्ग नही, जो वायदे के बाजारों 
को कायम रखते हुए उनमें से फाटकियों को बिलकुल 
निकाल दे । 

(४) वायदे के बाज़ार चीजो का दाम ऊँचा करते हे। 

(५) इसलिए जिन वस्तुओ की हम पैदाइश करते है, 
उनका वायदे का बाज़ार हमारे लिए हितकर और 
जिनकी हम खपत करते हैँ उनके वायदे के बाजार 
हमारे लिए अहितकर है । 

नवम्बर १९२८, 


$ ७9%; 
“पानी में भी मीन पियासी” 


जंसा कि इस लेख के नाम से विदित है, वरतंमान 
आथिक सकट अनजान लोगो के लिए एक अजीब पहेली 
है । इसके पहले भी आथिक सकट बाते थे, किन्तु 
उनका जन्म किसी प्रकार के देवी या मानृषी प्रकोप, 
महामारी, अस्निप्रलय, जलूप्रलय, अनावृष्टि, भूकम्प, राज- 
विप्लत ऐसे-ऐसे कारणो से होता था। कारण मिट जाने 
पर स्थिति सुधर जाती थी । उस समय रेल, तार न होने 
के कारण दुनिया आज की तरह छोटी न थी; स्थानीय 
कष्ट अपनी सीमा के भीतर ही कपष्ट-श्रद होते थे। किन्तु 
आज के आर्थिक सकट का ढग कुछ अनोखा हैं । न महा- 
मारी है, न प्छेग हैँ, न राजविप्लव है, न भनावृष्टि या 
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अतिवृष्टि है, न अग्निप्रलय है, भूकम्प तो अभी हाल में 
ही हुआ है, फिर भी चारो ओर से तबाही की आवाज़ 
आती है । खेत धान्य से भरे हुए हे, किन्तु पेट खाली है। 
माल बेचने वाले लालायित है, गोदाम ठसाठस भरे हुए 
है, उधर लेनेवाले चीज़ों के लिए तरस रहे है। चीज़े 
सस्ती है, किन्तु गाँठ मे दाम नही । सामने हलवे से भरी 
थाली रखी है और पेट में भूख है, परन्तु हाथ बंधे हैं 
और होंठ सी दिये गये है । ऐसी ही आज की हालत है । 
पुराने जमाने मे जब फसल की बहुतायत होती थी और 
दाम मन्दे होते थे तब उसे लोग सुकाल कहते थे। आज 
भी चीज़ो की बहुतायत है, दाम भी मन्‍्दे है, तो भी 
सुकाल नही, दुकाल है । अमेरिका मे “चीज़े कम पैदा 
करो” इसकी धूम है । यहाँ भी “'पाट कम बोओ” “'गेहू 
कम बोओ” ऐसी सलाह देनेवालो की कमी नहीं । जहाँ 
सुभिक्ष की चाह थी, वहाँ दुर्भिक्ष में मुक्ति सूझती है । 
कल-का रखानेवालो ने तो पैदाइश कम करके अपनी स्थिति 
सुधार ली है । उदाहरणार्थ, चाय और चटकलवालो ने 
ऐसा किया है और कोयलेवाले करने की तैयारी मे हैं। 
किसानों में इतना एका नही कि इस तरह बन्घेज के साथ 
पैदाइश घटा लें, तो भी वे कुछ इसी तरह की फिक्र में 
है । क्या अजब ज़माना है ! जहाँ बहुतायत के लिए लोग 
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तडपते थे, वहाँ बहुतायत के मारे लोग परेशान हैं । 
यह क्यो ? इसी का यहाँ विवेचन करना है ! 
आगे बढने से पहले हम सिक्के की करामात को कुछ 
समझ लें । जब हम कहते हे कि -वस्तुओ के दाम गिर 
गये था चढ गये हे तब हमारा मतलब यह होता है फि 
वस्तुओ को अमृक माप या तोछ के लिए हमको कम या 
अधिक परिमाण में सिक्‍के देने पडते है। मतरूब यह है 
कि चीज़ो के दाम की माप का एक-मात्र साधन इस समय 
सिक्‍का है । इसलिए यदि सिक्‍के के रहस्य को न समझा 
तो तेज़ी-मन्दी का खेल समझना आसान नहीं । और यह 
“कोई जटिल प्रश्न भी नही है। झूठ-मूठ लोगो ने इसे 
जटिल विषय मान लिया है । भच्छा, सिक्‍के के बारे में 
एक भात घारणा तो यह है कि सिक्‍के के दाम स्थिर है । 
उदाहरण के लिए लोग समझते हे कि एक रुपये के १६ 
आने और ६४ पैसे बँघे हे, इसलिए इसके दाम स्थिर है । 
किन्तु यह एक बडी भारी गलत-फहमी है । यदि हम यह 
कहे कि आध सेर पानी की कीमत आधघ सेर जल है तो 
इससे यह साबित नही होता कि पानी की कीमत स्थिर 
हैं। पानी की कीमत मापने में आप पानी को ही सापदड 
नही बना सकते | तो फिर सिक्के की कीमत मापने में 
उसी' के अग १६ आने या चौंसठ पँसे को क्यो मापदड 
१४ 
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माना जाय ? जैसे हम चीजो की कीमत की माप सिक्के 
से करते है, वैसे ही सिक्के की कीमत की माप वस्तुओं 
से ही हो सकती है । और जब हम सिक्के को वस्तुओ से 
मापेगे तब पता चलेगा कि सिक्‍के की दर वस्तुओ से कही 

अधिक अस्थिर है । मान लीजिए कि हम एक ऐसे मुल्क 
में पहुँच गये हे जहाँ सोता चारो तरफ मिट्टी की तरह 
पडा हो और अन्न की काफी तगी हो तो यह कहा जायगा 
कि वहाँ अन्न खूब महँगा है । दूसरे छब्दों में यह भी 
कहा जा सकता है कि सोना वहाँ काफी सस्ता हैं। बलास्का 
वगैरह में जब नई-तई सोने की खान निकली थी, यही 
हाल था । मिट्ठी मे मिला हुआ सोना तो चारो तरफ 
नजर आता था पर खाने-पीने की चीज़ो की इतनी तंगी 
थी कि एक पैसे की चीज़ एक रुपया तक विकती थी । 
सिक्‍के की भी वहाँ कमी थी, अक्सर लोग दाम चुकाने 
में सोने की मिट्टी का प्रयोग कियरा करते थे । वहाँ यह 
कहा जा सकता था कि चीजें बहुत महँगी थी । यह भी 
कहा जा सकता था कि सोना बहुत सस्ता था। दोनो के 
माने एक ही हुए | इसी तरह आज की मदी के सम्बन्ध में 
कहा जा सकता है कि चीजे बहुत सस्ती हैँ । और दूसरे 
शब्दों भे इसी बात को यो भी कह सकते हैँ कि सिर्वेकी 
बहुत महँगा है । सिक्का इस समय सोने का प्रतिनिधि 
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है, इसलिए यह भी कहा जा सकता हैँ कि सोना 
बहुत महेंगा है । राम कहो या रहीम कहो, जैसे ये दोनो 
शब्द एक ही करतार के द्योतक है, इसी तरह चीजो का 
दाम मन्दा हैं यह कहो चाहे सिक्‍का महँगा है यह कहो, 
दोनो वाक्य एक ही स्थिति के द्योतक है। इतना कहने 
पर यह समझ में आ जायगा कि सिक्‍तके की महंगी के 
कारण यह मन्दी है और सिक्‍का सस्ता होने से चीज़ो के 
दाम बढेगे। 

चीजो की पैदाइश कम करने से भी महँगी जाती हैँ । 
पैदाइश कम करने से जैसे “न रहेगा बाँस, न बजेगी 
बाँसुरी”, वैसे न रहेगी चीजे, न होगी सिक्के की माँग | 
इस हिसाब से सिक्के की कमी होते हुए भी अपेक्षाकृत 
बहुतायत हो जाती हैं और चीज़ो की महँगी भा जाती 
है, किन्तु जो महँगी कम पंदाइश से होती हूँ वह आमवात 
रोग का मोटापन है और जो महँगापन उपज की वृद्धि के 
साथ-साथ सिक्‍को की बहुतायत से होता हैं वह स्वास्थ्यकर 
वृद्धि हैं । १९०० से १९२० तक चीज़ो की उपज बढी, 
दाम भी बढे, क्योकि सिक्‍को की तगी ने थी। उन वर्षो 
में नई-नई सोने की खानें खोज निकाली गई और इसलिए 
सोने या उसके प्रतिनिधि सिक्‍को की कमी ने होने पाई । 
१९२० से १९२९ तक चीज़ो की पैदाइश बढी, दाम घटे, 
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क्योंकि पैदाइश के हिसाब से सिक्‍को का चलन नही बढा। 

सोने की कोई नई खान नहीं निकली इसलिए सोने की 

उपज न बढी और इसलिए सिक्‍क्रो की तगी १९२९ के 
बाद महसूस होने छगी । फलस्वरूप दाम गिरने शुरू हुए। 
मदीवाडे में चीज़ो की उपज घटनी स्वाभाविक थी । दाम 
भी घटे और उपज भी घटी । यह डबल मार हुई । 

एक यह प्ररत भी उठाया जा सकता है। माना कि 
सिक्का दासो को मापता है औौर सिक्‍तके की महंगी के 
कारण वर्तेमान समय में इतनी मदी है, सिक्के की बहुता- 
यत होने से तेज़ी भी आ सकती है, पर क्या कोई और 
तरीका इस अर्थ-सकट में से निकलने का नही, क्‍या सिक्के 
की अवहेलना करके हम इस पाश में से नहीं निकल 
सकते ? हाँ, यदि सिक्के की अवहेलना करें तो। किन्तु 
जबतक कानून हमपर सिक्‍के का साम्राज्य छादता हैं, 
तबतक हम इसकी अवहेलना नहीं कर सकते। आज 
सिक्का कानूनन हमारे जीवन की हर हरकत में गुंथा हुआ 
हैं। सिक्के का मौजूदा कार्यक्षेत्र यह हैं-- 

(१) सिक्का खरीद का साधत है। ( आज हम चीज़ों 
का दाम चीजो में वहीं चुका सकते, किन्तु सिक्‍के 
में चुकाना पड़ता है। ) 

(३) सिक्का दामो को मापता है ( जैसा कि ऊपर 
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बताया जा चुका है। ) 

(३) सिक्का धन की खान हैं। (सग्रह करके रखने में या 
साहूकार के पास जमा रखने से । ) 

(४) सिक्‍का कर चुकाने का जरिया है। ( कर्ज सिक्‍के 
में लेते हे । अदा करने की ज़िम्मेदारी सिक्‍के में 
है । कर सिक्‍के में बंधा है । जिन्स में कर्ज निश्चित 
हो और कर भी जिन्स में चुकाया जा सके तो 
सिक्‍के की शरण न लेनी पडे | ) 

प्राचीन समय' में इसका कार्य-क्षेत्र इतना विस्तृत नहीं 
था । उस ज़माने में नौकरो की नौकरी जिन्स में चूकाई 
जाती थी भौर जिनसो का दाम जिस्सो में चुकाया जाता 
था। उधार का लेन-देन भी जिन्सो में काफी हो जाता 
था भौर ज़मीन की मालगुज़ारी जिन्सो में चुकाई जाती 
थी। सिक्का विशेषतया घन की खान ही था, इसलिए 
उसका कारये-क्षेत्र सकुचित था। पर अब वह बात नही 
रही । आपके पास लाखो मन ग़ल्ला मौजूद हो, किन्तु 
जबतक उस ग़ल्ले को सिक्‍के में नही बदलवा लेते तब तक 

न तो आप मालगुज़ारी अदा कर सकते हैं, न नौकरो की 

तनख्वाह चुका सकते हूँ, न कपड़ा खरीद सकते है और न 

अपना कर्ज ही अदा कर सकते है । यदि किसान की 

मालगुजारी सिक्‍को में बेंघी न होकर खेती की उपज में 
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बँघी होती तो आज उसे कोई कष्ट न होता । किन्तु वैसा 
नही है । आधुनिक सभ्यता ने हमपर सिक्‍के का साम्राज्य 
स्थापित कर दिया हैं। इस कारण हर चीज़ को दूसरी 
चीज़ से बदलने के लिए हमे पहले सिक्के की शरण लेनी 
पडती है । हमारे पास गल्‍्ला है और हमे दूसरी चीज़ 
खरीदनी है तो यह जरूरी हो जाता है कि हम गल्‍्ला 
बेचकर पहले सिक्‍का खरीदें, उसके बाद सिक्‍का बेचकर 
दूसरी चीज़ खरीदें । अगर कर्ज, वेतन या माहढगुज़ारी 
चुकाना है तो हमें अपनी जिन्‍स को पहले सिक्के में तब- 
दील कर लेना होगा । इस परिस्थिति ने सिक्के का कार्ये- 
क्षेत्र बहुत विस्तृत फर दिया है। इसके लिए अत्यधिक 
परिमाण में सिक्‍को का चलन आवश्यक हो जाता है। 
और इतना विस्तृत कार्य-क्षेत्र होते हुए यदि सिक्के का 
चलन पूरी तादाद में न हो तो उसका नतीजा यही होगा 
कि सिक्का महँगा होगा और जिन्सो के दाम गिरेंगे। यो 
समझिए कि यदि काशी के तमाम आदमियों पर यह कद 
लगा दी जावे कि जितनी बेर वे खाना खावे या पानी 
पीवें उतनी ही बेर विश्वताथजी का दर्शन किया करें तो 
उसका नतीजा यही होगा कि विश्वनाथ बाबा के दर्शन के 
लिए बडी दौड़ा-दौड़ होगी । या तो ऐसी हालत में हमें 
विश्वनाथ को किसी ऐसी ऊँची जगह बैठाना होगा जहाँ 
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से बिना कष्ट और विशेष प्रयत्न के सभी को दर्शन सुलभ 
हो और यदि हम उन्हे आज की तग गलियो में ही रखेंगे 
तो नतीजा यह होगा कि हर शख्स मुश्किल से भी रोज 
दर्शन न कर सकेगा । और उसके अर्थ यही होगे कि बहुतों 
को भूखा और प्यासा रहना पडेगा । सिक्‍के की आज की 
हालत से यह उपमा बहुत मिलती-जूुलती है । हमारे 
आध्िक जीवन में हर कदम पर हमें सिक्‍के की जरूरत 
पडती हैं और इसके कार्य-क्षेत्र की व्यापकता को देखते 
हुए चलने में इसकी तादाद कम है, इसलिए यह ॒महँगा 
हो गया है और चीज़ो के दाम गिर गये हे । हमारा कर्ज, 
कर, मालगुज़ारी, सव सिक्‍के में बंधे हुए है, इसलिए 
ध्रूव की तरह वह अपने स्थान पर अठल हैँ । हमारी 
आमद कम हुईं, देना वही रहा, भर्थलकट अवश्यभावी 
हो गया । 

यह भी जान लेना चाहिए कि जबतक सिक्‍के का 
सोने से सम्बन्ध है, इसको सस्ता करना भी आसान काम 
नही । सोना एक परिमित तादाद में पैदा होता है 4 अन्य 
चीज़ो की उपज जिस तरह से बढी उसी रफ्तार से सोने 
की उपज नही बढ़ी । नतीजा यह हुआ कि लोगो को जब 
सिक्के की अधिक आवश्यकता पडी तब सोना इतने 
सिक्‍के नही दे सका; परिणाम यह हुआ कि सोना महंगा 
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हो गया और चीज़ें मदी हो गईं, हालाँकि जैसे-जैसे 
सिक्‍के का कार्य-क्षेत्र बढा, वैसे-वेसे उसकी तादाद बढाने 
की कोशिश भी की गई। जहाँ सिक्का खुद नही पहुँच सका 
वहाँ सिक्‍के के प्रतिनिधि नोट इत्यादि पहुँचे, परन्तु अन्त 
में प्रतनिधियों को भी सीमाबद्ध ही रखना पड़ता है। 
यदि एक सिक्‍के के बेहद प्रतिनिधि बन जायें तो स्वभाव- 
तया सिक्‍के की वकत घटेगी | इसलिए प्रतिनिधियों को 
भी सीमावद्ध रखना आवश्यक हो जाता हैं। जहाँ सीमा 
का उल्लंघन किया कि सिक्‍के की कीमत घटी और उसकी 
कीमत के घटने अर्थात्‌ दाम के गिरने से चीज़ो के दाम 
अपने आप बढते हैं । लडाई मे जब सिक्के की कमी महसूस 
होने लगी तब तो अमेरिका को छोडकर अच्यान्य सभी 
राष्ट्रो ने सिक्के के प्रतिनिधि परिमाण से अधिक पैदा कर 
दिये ( [9/4000 ) । नतीजा यह हुआ कि सिक्के की 
इज्जत घट गई और सोने से उसका साथ छूट गया 
(० ६८ 2०१ &६थ7०५7१). भौर चीज़ो के दाम बुरी तरह 
से चढ गये । लड़ाई के बाद सब राष्ट्रो ने सिक्के को फिर 
सोने के साथ बाँध कर ( छ८ए०४४०0०7 (0 #6 8०० 
8(४74274 ) प्रतिनिधियों को सीमाबद्ध करता शुरू किया 
]0८0980०७ ) । और जब चीज़ो की उपज बढने लगी ओर 
सिक्के की माँग बढी और सिक्का था उसके प्रतिनिधि सब 
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जगह नही पहुँच पाये तब चीज़ो का दाम गिरना शुरू 
हुआ । सन्‌ १९१४ में यदि हम दामो को १०० सौ की 
सख्या में मान लें तो इस हिसाब से भिन्न-भिन्न देशो में 
घटत-बढत कैसी हुई होगी उसका ब्योरा इस प्रकार होगा- 

१९१४ १९२० १९३३ 


इग्लैण्ड १०० २९१ ९४ 
अमेरिका १०० १९७ एड 
भारतवर्ष १०० २०२ ८७ 


अब साफ समझ में आ जायगा कि दाम कंसे गिरे और 
क्यो गिरे। अब यह भी समझ में आ जायगा कि यह 
आर्थिक सकट क्यों हुआ । यदि दामो के गिरने के साथ- 
साथ मालगुज्ञारी, कर, कज्, ब्याज, तनख्वाह जैसी देन- 
दारियाँ--जिनका देना सिक्‍के के रूप में निश्चित है--- 
किसी कानून द्वारा घटा दी जा सकती तो यह आधथिक 
सकट कभी न होता । अगर किसान को अपनी पैदावार की 
कीमत सिक्‍के में कम मिलती तो साथ ही मालगुज़ारी, 
के और सूद भी कम देना पड़ता । किन्तु मालगुजारी, 
कर्ण, सूद और तनख्वाह वगरह सिक्‍को में बंधे हुए हैं, 
इसीलिए एक ही तादाद में चुकाने पडते है । उघर जिन्सो की 
कीमत सिक्‍को में कम हो गई और तलपट में घाटा पडना 
अनिवार्य हो गया, और जबतक तलपठ के दोनो पासो में 
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फिर समानता स्थापित न की जायगी, यह आशिक सकट 
जारी ही रहेगा । जो लोग हुडी की दर गिराना चाहते हे, 
सिक्‍को को सस्ता करना चाहते हे, उनकी यही मशा है । 

अमेरिका, इस्लैण्ड, जापान वगैरह मुल्को ने इन वर्षो 
में सिक्‍के का सोने से सम्वन्ध-विच्छेद करके उसकी इज्जत 
और कीमत इसीलिए गिराई है कि चीज़ो के दाम चढें। 
कुछ दाम चढे भी है, परन्तु बहुत नहीं | बात यह है कि 
जबतक सिक्के के दाम इतने न गिराये जायेंगे कि 
आवश्यकता के अनुसार सबको उसका मिलना सुलभ हो 
जाय, दामो का चढ़ना असम्भव है । जो लोग हुडी की . 
दर को १८ पेस से १६ पेस करना चाहते है उनसे में 
सहमत नहीं । मेरा अपना खयाल है कि हुडी की दर इतनी 
ज्यादा गिरा दी जानी चाहिए और तबतक गिराते चले 
जाना चाहिए जबतक दाम सन्‌ १९२६ के दामों की सतह 
पर न आ जाये। 

सक्षेप मे इस पहेली का उत्तर यह है-- 
(१) सिक्‍का दामो की माप का एक-मात्र साधन है। 
(२) चीज़ो की उपज बढी, परत्तु उस हिसाब से सोने या 

उसके प्रतिनिधियों का चलन नहीं बढा । 

(३) इसके कारण सिक्के की तगी हुईं । 
(४) फलस्वरूप दाम गिरे। 
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(५) किन्तु कर, कजे, मजदूरी और सिक्‍के में निश्चित 
देनदारी में कोई कमी नही हुईं । 

(६) नतीजा यह हुआ कि पैदाइश करनेंवाले लोगो और 
कर्जदारों की, किसानो की और कलवालो की 
हानि हुईं। चीज़ खरीदनेवालो और पावनेदारों 
को, साहुकार, सरकार, नौकरीपेशा, ज़मीदार (यदि 
मालगुज़ारी पूरी आती हो तो) बेक, बीमा कम्पनी 
को लाभ हुआ । 

क्षतिग्रस्त लोग ही अधिक सख्या के है, इसीलिए 
मौजूदा हालत को पानी में भी मीन पियासी' कहना 
उपयुक्त है । 

अब इस मजे की दवा क्या है ? दवा तो है, पर सत्ता 
नही है । बिना सत्ता के दवा खाने को हम किसे बाध्य करे ? 
तलपट के दोनो पासो में समानता स्थापित हो, यही उद्देश 
होना चाहिए। एक त्तरीका यह है कि हम कर्ज, माल- 
गुज़ारी, वेतन, व्याज को उतने ही परिमाण में कानूनन 
कम कर दें जितने कि दाम गिरे है । दूसरा तरीका यह है 
कि हम दाम उतने ऊँचे कर दें जितने कि १९२६ के 
करीब थे। दूसरा ज्यादा व्यावहारिक है| पर दाम' कैसे 
चढ़े ? सिक्‍का सस्ता होने से । सिक्का कैसे सस्ता हो ? 
यह विचारणीय प्रश्न है । 
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सिक्का सस्ता करने का एक तरीका तो यह हैँ कि हम 
इसके सोने के प्रतिनिधित्व को कम कर दे । जिस समय हमारा 
सिक्‍का सोने से बंधा था (२० सितम्बर सन्‌ १९३१ के 
पहले) उस समय हमारा एक रुपया ८,४७ ग्रेन सोने का 
प्रतिनिधि था। १ शि० ६ पें० के विछायती सिक्के भी 
उतने ही ग्रेन सोने के प्रतिनिधि थे | इसी से यह कहा 
जाता था कि हमारे रुपये को १ शि० ६ पें० की हुडी से 
बाँव रखा है । सितम्बर सन्‌ ३१ में जब इग्लैण्ड के सिक्के 
ने सोने का साथ छोडा तब हमारे रुपये ने भी सोने से तो 
सम्बन्ध भंग कर लिया, मगर सोने को छोडकर भी' उसे 
स्वतन्त्रता न मिली | सरकार ने जबरन्‌ उसका नाता 
स्टलिंग से अर्थात्‌ अंगरेज़ी सिक्के से जोड दिया। इस 
समय हमारा रुपया १ शि० ६ पे० अगरेजी सिक्‍के का 
प्रतिनिधि है। अब थदि रुपये को सस्ता बनाना हो वो 
क्या करना होगा ? 

एक तो यह तरीका हो सकता है कि जहाँ पहले 
हमारे सिक्‍क्रे की कीमत ८.४७ ग्रेव सोना था, वहाँ भब 
उसका प्रतिनिधित्व घटाकर हम उसकी कीमत केवल ४.२३ 
ग्रेन सोना ही रख दे । उसका नतीजा यह होगा कि सिक्के 
की. बहुतायत होगी, इसकी कीमत स्वभावत. पहले से 
सस्ती होगी और चीज़ो के दाम चढेगे । कितने चढेगे यह 
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कोई नहीं बता सकता | इसलिए यह दवा पूरी कारगर 
होगी, इसका कोई निश्चय नही । और यह भी कहा जा 
सकता है कि दाम चढके फिर तो नही गिर जायेंगे। इसका 
भी कोई निशरचय नहीं। सोने की नई-नई खानें तो निकलती 
ही नही । चीज़ो की उपज बढने पर यदि यह सस्ता किया 
हुआ सिक्का भी सव जगह न पहुँच सके तो फिर दाम 
गिरते लगेंगे । इसलिए रामवाण औषध तो यह होगी कि 
सिक्‍के का क्षदा के लिए सोने से सम्बन्ध-विच्छेद कर दिया 
जावे । सोना खाया जा सकता नही (हाँ, वेद और हकीम 
कभी-कभी भौषध के रूप में इसे खिलाते हैँ, पर इसके ऊपर 
भी घी-मक्खन की ज़रूरत पडती है ), पिया जा सकता नही, 
पहना जा सकता नही । खूबसूरती में भी यह ऐसी कौन- 
सी लाजवाब चीज़ है ”? फिर सिक्‍का सोने का ही प्रति- 
निधि क्यो हो ? सिक्का आटा, दाल, गेहूं, कपडा, मक्खन, 
तेल, नमक, शक्कर का और विशेषकर कायिक परिश्रम 
का ही प्रतिनिधि क्यो न हो ? सिक्‍के की कीमत मापने के 
लिए जहाँ हम सोने का उपयोग करते हे, वहाँ हम जिन्सों 
का उपयोग क्यो न करे ? इसके बजाय कि रुपया इतने 
ग्रेन सोने का प्रतिनिधि हो, यह इतने सेर गेहें, इतने छटांक 
घी, शक्कर या अन्य वस्तु का ही प्रतिनिधि क्‍यों न हो 
जाय ? सोने की खालें सिक्‍के के चलन के लिए अपर्याप्त 
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हो सकती है, किन्तु जिन्सो की कमी नहीं हो सकती। 

जबतक मनुष्य रहेगे तब्रतक खेत रहेगे और अन्य तरह की 

अनेक चीज़ो की पैंदाइश रहेगी | इसलिए सिक्‍के का 
मुवक्किल सोना न होकर जिन्स हो, तभी सिक्‍क्रा सदा के 
लिए बहुतायत से चलन में रह सकता है । तभी सिक्का 
सुलभ हो सकता है, तभी चीजो के दाम स्थिर और तलपट 
के दोनों पासे समान रह सकते है । अनुचित मदी और 
तेजी की रुकावट भी तभी रह सकती है, जब सिक्का सोने 
का प्रतिनिधि न होकर जिन्सो का प्रतिनिधि हो । 

सक्षेप में सिक्का सोने से नाता तोड़कर यदि जिन्मो 
का प्रतिनिधि हो तो-- 

(१) सिक्‍के की बहुतायत होगी । 

(२) फलू-स्वरूप चीज़ो की अधिक मदी या तेजी सदा के 
लिए नेस्तनाबूद हो जायगी । ह 

(३) समाज के तलपठ के दोनों पासों में एक हद तक 
समानता होगी । 

(४) इस अर्थ-सकट का एक हद तक नाश होगा। एक 
हद तक मेने इसलिए कहा है कि और भी कई 
कारण अर्थ-सकट के है, जिनके मिटने पर ही अर्थ- 
सकट का पूरा खात्मा हो सकता है । किन्तु सिंवका 
इसमें एक प्रधान कारण है, इसके सुधार से स्थिति 
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बहुत कूछ सुधर सकती है । 

मगर यह तो कोरी बकवास हुई | आज कौन पूछता 
हैं ? असल में तो होगा वही जो होर साहव या उनके 
जानशीन चाहेंगे । 

“बूट डासन ने बनाया मेने एक सज्ञमूं लिखा। 

मुल्क में सज़मूँ न फंला और जूता चल गया ।” 

खैर मज़मूँ ही सही । 
जुलाई, १९३४: 


4 4; 
राड़ की जड़ हॉसी 


“तीर कमनिया तरकसबन्द। भोजराज तुम मूसरचन्द ।” 

ऐसा जब किसी ने भोजराज महाशय' से कहा तो 
पता नही भोजराजजी खिलखिलाकर हँस पड़े था जूता 
निकाल कर मारने दौड़े | मेरा तो खयाल है कि मारते 
वीडे होगे; क्योकि हमारे यहाँ मज़ाक उड़ाना छिछोरपन 
है और उसे बर्दाइत करना नामर्दी की निशानी है । इस- 
लिए किसी दे कह दिया कि “रोग की जड खाँसी और 
राड़ की जड़ हाँसी” । कोई हेषवश अपमानित करे, या 
मारने को दौडे तो झगड़ा होना समझ में आ सकता 
है; पर मज़ाक में भी झगडा हो यह भारतीय सस्कृति 
का दृषण ही मानना चाहिए । बाहरी देशो से आने वाले 
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लोग अक्सर कहा करते है कि भारतीय बालक भी गम्भीर 
मृखाकृति का होता है । फिर बड़े-बूढ़े का तो कहना ही 
कया ? वे तो मानों वंघना-बोरिया वॉधकर आज शाम 
की ट्रेन से ही यमपुरी की यात्रा करने वाले हो, ऐसी मुखा- 
कृति बनाकर बैठते हूँ । कोई हँसता है तो बड़े-बूढे छाँट कर 
कहा करते हे---क्या ठीठी करते हो” ! 

हमारे साहित्य में भी हास्य-रस की अत्यन्त कमी 
पाई जाती हैँ । शान्त या गम्भीर, करुणा, शुगार आदि 
रस सभी साहित्यिक ग्रन्थों में अधिकता से मिलेंगे, पर 
हास्यरस तो यत्र-तत्र और सो भी स्व॒त्प भात्रा में । 

इससे इतना तो साबित हो जाता है कि भारतीय 
सस्कृति नें हेसने की इजाजत नहीं दी। इतना ही नही 
इसकी सख्त मुमानियत मालूम होती हैं । किसी सन्त 
ने गाया “बारूपना हँस खेल गेंवाया” “बालस्तावत फ्रीडा- 
सकक्‍त.” | इसमें क्या जुर्म हुआ यदि बच्चे हसे या खेले ? 
क्या सन्त लोग यह चाहते थे कि लड़के रो-रोकर यह रट 
लगाया करते “जिवडा दो दिन का मेहमान” । जो ससार की 
क्षणभगुरता का विचार करके रोते है, वे बैराग्यवान नही, 
कायर हे। वेराग्य तो हमें सिखाता है, “प्रसश्नचेतसो दयाशु 
चुद्धि: पस्येवतिष्ठते” । 

कार्ट्न की कला योरोप में काफी विकसित हो 
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चली है । जिनके कार्टून छपते है वे अभिमान से मन में 
फूले नही समाते । “हिन्दुस्तान टाइम्स, दिल्ली” में शकर 
इस कला मे अत्यन्त निपुण है । उसने आज तक किसी भी 
विशिष्ट व्यक्ति को बछता नही छोड़ा । क्या वाइसराय 
ओर क्या दूसरे अफसर सबके कार्टून उसने बनाये और 
कद्रदानी भी पायी | हर अफसर अपने-अपने कार्टून की. 
कीमत दे-देकर खरीदता रहा है, पर एक मतंबा किसी 
प्रतिष्ठित नेता ने मृझसे यह शिकायत की कि 'साहिब, 
आपका व्यंग्य-चित्रकार हमारा बडा मजाक उडाता है । 
भविष्य के लिए उन महोदय का कार्टून बन्द कर दिया गया । 
इससे उल्टा यूरोप में लोग अपने कार्टून देखने के लिए बडे 
लालायित रहते है । यद्यपि इठली में मुसो लिनी और जमंनी 
में हिटलर इसके अपवाद हूँ । 

स्काच लोग बड़े कजूस माने जाते है और लोग 
उनकी दिल्लगी भी खूब उडाते हे। इसका प्रतिकार 
उन्होने इस प्रकार किया कि वे लोग अपनी दिल्‍्लगी खुद- 
ब-खूद उड़ाने लगे । किसी यहूदी ने कहा कि हम स्काच 
लोगों से ज्यादे कजूस है, इस बात को स्काच साहब ने 
बड़े जोश के साथ अस्वीकार किया. और कहने छगे कि 
ऐसा नही है । एक यहूदी की दूकान पर एक स्का 
माल खरीदने गया था । स्क्राच को पहले ही सावधान कर 
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दिया गया था कि यहूदी दुगने दाम माँगा करता है इस- 
लिए मोल-मुलाई ठीक करना, ठगना मत | स्काच साहब 
सावधान तो थे ही । एक छाते की कीमत पूछी । यहूदी ने 
कहा--दशश शिलिंग । इसपर स्काच साहव ने फर्माया, यह 
तो बहुत ज्यादा हे, हम तो पाँच शिलिंग देंगे। यहूदी ने 
कहा-पाँच तो नही, पर तुम सज्जन मालूम होते हो, इसलिए 
छाता ८ शिलिंग में बेच दूँगा। इन्होने तो पहले से ही 
गणित का मार्ग अस्त्यार कर लिया था । इनसे कहा गया 
था कि यहूदी दूना दास माँगा करता है, इसलिए वह जितना 
माँगता था स्काच साहब उससे आधा धामते थे | जब 
यहूदी पाँच शिलिंग पर पहुँचा तब तो स्काच महाशय श।॥ 
शिलिंग पर उतर चुके थे । यहुदी धीरज खो बैठा गौर 
उखंडकर बोला, “तुम तो पूरे मक्खीचूस मालूम होते हो । 
ले जाओ यह छाता मुफ्त में” | स्काच साहब विचार में पड़ 
गये, मामला ठेढा था, पर फिर भी गणित ने साथ दिया ॥ 
झटपट उन्होने फैसछा कर लिया भौर बोले, “तो मच्छा 
एक नही, दो दे दो ।” सुननेवाले लोग खिलखिलछा उठे। 
पर स्काच को सनन्‍्तोष हो गया कि उन्होने अपनी जाति 
की कजूसी का सिक्का श्रोताओं पर जमा लिया । 

इसके विपरीत एक रोज कुछ मारवाडी सज्जनो 
की सभा में एक वक्‍ता महाशय बड़े गर्म थे गौर चिल्ला- 
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चिल्लाकर “मारवाडी निदको” की खबर लेते थे। 
किसीने कोष में मारवाडी शब्द का अर्थे “कजूस” ओर 
“सूदखोर” कर दिया था यही उनके क्रोध का कारण 
था। मैने श्रोताओं से कहा भी कि ऐसी चीजो को ज्यादा 
महत्व नही देना चाहिए; क्योकि आयरिश (77/07), ग्रीक 
(5/८०८०), स्पैनियार्ड (52277070), काठियावाड़ी ओर 
पठान आदि सभी शब्दों के कुछ-कुछ अर्थ बन गये है । 
पर श्रोताओं में तो हास्य-प्रेम की कमी थी; मारवांड 
शब्द का अर्थ कजूस कोई कहे यह यहाँ तो असह्य था। 
डयक आव विंडसर जब प्रिंस आव वेल्स थे तो अपने 
सहपाठियो के साथ रेल में साधारण बालकों की भाँति 
सफर करते थें। एक बार गाडी का कडक्टर (0070- 
छ०८०४) जब उनके डिब्बे के सामने से गुजरा तो जेब मे 
से एक मठर निकालकर अगुली से तानकर उन्होंने 
कडकक्‍्टर के कान पर चूपके से दे मारी। कडक्टर ते 
मछकर पछा, “लड़को यह मटर फिसने मारी” ? किसी नें 
जवाब नही दिया तो कडकक्‍्टर ने युवराज (?£४77००) के 
के चेहरे पर शरारत देखकर सोचा यह लड़का हतान 
मालम होता है और उन्हे दो-चार थप्पड़ जमा दिये । 
किसी जानकार ने कडक्टर से कहा कि भावी सम्राट को 
पीटने के लिए उन्हें बधाई है । शायद कडक्‍्टर ने इस 
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घटना की अवहेलना की होगी । पर शाहज़ादे ने मज़ाक 
को मज़ाक़ में उड़ा दिया। यदि ऐसी घटना भारत में 
होती तो क्या होता, इसकी सहज ही कल्पना हो सकती है । 

कोई हमसे हेष या घृणा करता है तो हमें रोष वा 
सकता है, क्योकि चाहे हमारा ही ऐब हो, परन्तु हम 
अपने ऐब को भूलकर द्वेष करनेवाले पर रोष कर बैठते 
है । इसके विपरीत यदि कोई हमारी प्रशसा करता है 
तो हम फूलकर कुप्पा बन जाते है । हालाँकि यह सोलह 
भाना सच्ची बात हैँ कि बडाई करनेवाला यदि सच्ची 
भी कहता है तो अतिशयोक्ति करता है, जो झूठ का ही 
दूसरा नाम है। यदि द्वेषी देष से पीड़ित है तो चापलूस 
चापलूसी से । दोनो के दोनो निकम्मे हे । अकक्‍ल की 
कसौटी परु कसने से दोनो त्याज्य है, फिर क्यो हम एक 
पर रोष करें और दूसरे पर प्रेम ? लोग घोखा खाते हैं 
और त्याज्य वस्तु को ग्राहय मान बेठते हे । पर मज़ाक 
करनेवाला न द्वेषी हैँ न वापलूस और न पाखडी । कम-से- 
कम भजाक के बारे में यह कहा जा सकता है कि मज़ा- 
किये का दिलवहलाव के सिवा और कोई ध्येय नही है 
ओऔर दिलबहलाव कोई बुराई नही । यदि आपकी तोद 
मोटी है और आप रपटकर चारो खानें चित्त पड़ते या 
बीवी के हाथो से झाड़ू छाते देख लिये जाते हे और 
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दर्शकों को यह दृदय हेंसी का छूगता है तो बेचारों को 
हंसने दीजिए और आप भी हँसकर उन्हे सहयोग दीजिए। 
इसमें दोनों का भला है। रोग की जड़ चाहे खाँसी हो-- 
यद्यपि में तो मानता हूँ कि रोग की जड़ ज्यादा खाना 
है--पर झगड़े की जड़ “हाँसी” को बताना यह कोरी 
मूखता है । 

यसनन्‍्तपंचमी सं० १९९४ 


हीरा 


वैसे तो मेरे जन्म के करीब पेतीस साल पहले से हीरा 
हमारे यहाँ नौकर था, पर जब में तीन साल का हुआ 
तभी से में उसे पहचानने लगा । शायद इससे भी पहले में 
उसे पहचानने छूगा होऊँ, पर उसकी आज मुझे कोई स्मृति 
नही है । इस हिसाब से मेरे लिए तो हीरा का जन्म उसी 
समय हुआ, जबकि में तीन साल का था हालाँकि हीरा 
मुझसे करीब ५२ वर्ष बडा था । 

तो हीरा को जब मेने पहले-पहल जाना उस समय 
मूुझपर उसकी क्या छाप पडी यह बताना मेरे लिए टेढा 
काम है। पर प्रयत्न करता हूँ तो मुझे फिर एक मतेबा 
उस सुदूर और घुंघले अतीत में प्रवेश करना पड़ता है और 
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प्रवेश करने पर मुझे लगता है कि में एक ऐसे स्थान में ' 
पहुँच गया हूँ जहाँ चारो ओर केवल कुहरा-ही-कुहरा है । 
दस कंदम के बाद तो--यदि हम काल को भी कदम से 
नापें तो--एक ऐसा गाढ़ पर स्वच्छ और घवल अधकार 
है जो लाख कोशिश करने पर भी हमारे स्थूल और सूक्ष्म 
चक्षुओं को बिल्कुल अधे बनाये रखता है। प्रर यदि हम 
एक कदम भी आगे देखने का प्रयत्त करें तो सिवाय 
घुंधलेपत के और कोई चीज़ नज़र नही भाती । जो चीज़ 
सामने--अत्यन्त सामने--खड़ी है उसे भी--जैसी है वैसी 
देखने के लिए--आँखें फाड़-फाड़कर एक टक देखता हूँ 
तो भी, उसकी छपरेखा स्पष्ट नहीं दिखाई देती। ऐसे 
उस सुदूर अतीत में दृष्टि बेकार बन जाती हूँ । 

पर जो चित्र आँखों पर उस समय खिंच गया है वह 
एक ऐसे फोटू की तरह है जो किसी अनाड़ी चित्रकार ने 
खेचा हो और जिसे खेचने में न तो उस चित्रकार ने कमरे 
की दृष्टि को ठीक एकाग्र ( 90८०५४१8 ) किया ही और न 
रोशनी ही ( 8:500०४०:० ) सही दी हो। हम छाख उस चित्र 
की रूपरेखा दुरुस्त करने की कोशिश करे, पर हँम उसम 
कामयाबी नही होती । उस-अतीत काल की स्मृति की एक 
ऐसे सपने से भी तुलना की जा सकती है जो जिस समय 
आता है उस समय तो साफ-सुयरा--सामने मानों नाटक 
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खेला जाता हो और उस नाटक में हम भी अभिनय करते 
हो--शऐसा लगता हैँ, पर आँखें खुलते ही स्मृति फीकी 
पड़नें लगती हैं । और जब हम ससार के कोलाहलू और 
दिन की धक्कामृकक्‍्की में फेस जाते है तब तो वह चित्र 
हमारी आँखो से बिल्कुल गायब हो जाता हैं । 

बाल्यकाल के कच्चे दिमाग पर खिचा हीरा का वह 
धुँघला सा चित्र | रूपरेखा सारी अस्पष्ठ । और ऊपर से 
समय की रफ्तार की घिसावठ | 

समय की रफ्तार तो मानो रातदिन का अविच्छिन्न 
प्रपात । जिसने रही-सही रूपरेखाओ को और भी भूंठी 
बना दिया । पर हीरा का चित्र तो फिर भी सामने खड़ा 
ही रहा । और जो चित्र पहले-पहल अस्पष्ट रूप से दिमाग़ 
के पटल पर पड़ा वह फिर, ज्यो-ज्यो पटलरू-चित्र जागे चला, 
स्पष्ट बतता गया । और बाद के चित्र ने पहले के चित्र 
की रूपरेखाओ को स्पष्ट करने मे सहायता पहुँचाई। इस 
तरह हीरा का चित्र सुस्पष्ट बन गया | 

में बता चुका कि हीरा जब उसे मेंने पहले-पहल 
जाना तबतक ५२ साल का हो चुका था और करीब पेतीस 
साल हमारे यहाँ नौकरी करते भी उसे हो गये थे। मेने 
बाद में सुना कि हीरा के माँ-वाप उसके अत्यन्त बचपन 
में ही मर गये थे और वह बचपन से ही हमारे यहाँ आकर 
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नौकरी करने लगा था। हीरा को अपने बाल्यकाल की 
कोई स्मति नहीं थी पर उसका खयाल था कि उसके माँ- 
बाप सवत्‌ १९०० के भयकर दुभिक्ष में विना भन्न के 
भूख के मारे मर गये थे । 
संवत्‌ १९०० और १९०१ ये दोनों साल अत्यन्त 
भीषण दुर्भिक्ष के थे । सुना है इन दोनो सालों मे राजपूताना 
में लाखों मनुष्य बिना रोटी कुत्ते की मौत मर गये । चूँकि 
ये दोनो दुर्भिक्ष एक के बाद एक सटे आये इसलिए छोगो 
ने इनका नाम “सैया” और “भैया” रखा । सवत्‌ १९०० 
के दुर्भिक्ष का नाम पडा “सैया” और सवत्‌ १९०१ के 
दुभिक्ष का नाम पड़ा “भैया” । इनकी भीषणता का खयाल 
दिलाने के लिए लोग आज भी पुरानी गीतिका “चाकी चाहे 
रे सैया, माणस बोले रे भैया” गाते है । अर्थात्‌ सैया और 
भैया की भीषणता के बाद “चक्की चलती है या तो मनुष्य 
अब भी बोल रहे हैं” ऐसा कथन भी आइचर्यकारक माना 
गया । हीरा का खयाल था कि इन्ही अकाडो में उसके 
माँ-बाप मर गये । 
और सुना कि हीरा की नौकरी पहले-पहल केवल एक 
रुपया माहवार मात्र थी | पर जब मेने उसे जाना तब तो 
एक रुपया, और खानें को रोटी और पहंनने को कपडा भी 
मिलने छगा था | शादी तो हीरा ने की ही नहीं! सम 


पी 
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बाप थे ही नहीं । इसलिए हमारे कुटुम्ब को छोड़कर हीरा 
के लिए और कोई ममत्व का स्थान नही रह गया था । 
हमारे कुटुम्ब को ही उससे आश्रय का स्थान माता और 
अंत तक ऐसे ही मानता रहा । 

जब मेने पहले-पहल हीरा को देखा तब वह साढठी के 
नज़दीक पहुँच रहा था। बाल उसके किरड़काबरे हो चले 
थे। पर हीरा के मन में बुढापे ने प्रवेश नही किया था। उसे 
अपने व्यक्तित्व का तो अभिमान था ही, उत्साह, उमग 
और आशा की भी उसमें कमी नहों थी । 

हमारे यहाँ उस जमाने में दो ऊंट थे। अकस्मात्‌ 
प्राय एक ऊंट काले रग का रहता था और एक सफेद 
रग का। काले को हम लोग काछिया ऊेट और सफेद को 
घोछिया ऊँट कहते थे। हीरा का ऊँटों का प्यार यह 
वर्णनातीत वस्तु है । उसकी थाह तो हीरा को ऊँटो की सार- 
सम्हाल करते जिन्‍्होने देखा है वे ही जानते हे । पर मेने 
यह देखा कि उन दो ऊँटो में हीरा का ममत्व घोछिये पर 
ज्यादा रहा करता था। इसका कारण भी था| घोछिया ऊंट, 
जर यह भी अकस्मात्‌, प्राय तेजस्वी और आकरे स्वभाव 
का होता था । और हीरा को इसका खूब गये था। क्योकि 
ऐसे ऊँट हर ठोले में नही जन्मते थे । हीरा का ऊँट और 
ऊँठो से कुछ भिन्न है, उसकी अपनी अलग शान है, यह प्रकट 
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करनें में हीरा कभी नही चुकता था | इसलिए वह जब ऊँट 
पर सवार होता था तो बेतकल्लफी से नहीं । शायद उसने 
माना हो कि ऐसा करना यह धोछिये जैसे प्रतिष्ठित ऊँट 
के लिए अपमान होगा । इसलिए ऊँट पर चढने से पहले 
गाढे का पाजामा, और नैचसुख की, और यदि जाडे का 
मौसिम हो तो रूईदार, कमरी, पाँवों में चोबदार जरी 
की मोचड़ी, एक पाँव में चाँदी का छैछकडा और ताँती, 
कमर में तलवार और बगल मे सीगसाज--इन सब चीज़ो 
से सिंगर कर ही हीरा ऊँट पर चढ़ता-था । और सीगसाज 
भी पूरे दुरुस्त । कूपी में बारूद, बटुए में पठाखा ओर 
दूसरे बदुए में शीशे की दस बीस गोलियाँ । बढूक भरी | 
सिर्फ दागने भर की. देर । दाढी बीच में फाँटकर, आधी 
एक कान पर से और आधी दूसरे कान पर से, और काने 
के इदगिद अढाई आँदे ( यह माप भी हीरा ने बतलायी 
थी ) देकर बाँधी हुई। कानों में सोने की बीरबढी 
और गले में हनुमानजी की मूर्ति की सोने की तख्ती । 
दाढी पर जाड़िया । सिर पर साफा । और साफे पर चदर 
का दुमाला मारे हुए । 

इस साजबाज के साथ हीरा की शक्ल एक योद्धा वी 
सी छूगनी चाहिए थी । पर अफसोस | हीरा का कद ठिगना 
था | शरीर हल्का । इसलिए छाख कोशिश करने पर भी 
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हीरा ज़रासा “माणस” लगता था। और ऊपर से यह 
डूसरा अफसोस कि हीरा राजपूत नथा !! जाट था। 
हीरा अपनी जात को बाहर अनजाने लोगो के सामने 
छिपाता भी था । पर लोग ताड जाते थें। इसका हीरा को 
दु.ख था । पर तो भी अपनी शान वताने में हीरा को कभी 
आलस्य नहीं होता था । और इस वेद्भूषा से सणने 
का भी शायद यही कारण था कि हीरा अपने गवें को 
छिपाना नही चाहता था । पर एक वात का हीरा का गदें 
बिल्कुल सही था। उसके पास ऐसा ऊंट था--और विशेष- 
कर के घोढिया ऊंट--जैसा चोखके भर में ढिढोरा फेरने 
से भी मिलना असम्भव था | इसलिए हीरा जब उट पर 
चढता था तब वह सातवें आसमान में पहुँच जाता था । 
वेसे तो घोछिया ऊँट हज़ारों में भी नही छिप सकता 
था। पर ऊंट की ख्याति छिपी न रह जाय इसके लिए 
हीरा महनिश सावधान रहता था । इसलिए जब ऊंट पर 
चढने का समय आता था तब तो हीरा के लिए सवारी 
एक असाघारण कृत्य बन जाता था। ऊंट की गोडी वाँघ 
कर जब वह कूँची कसनें की तैयारी करता था तो पहले 
ऊंट का मिक्षाज गरम करने के लिए वह ऊेट पर दो बेंत 
जोर से फटकार ही देता था। वस इत्तना किया कि उठ 
ने शुरू किया बरडाना। यह तो मानो छोगो को इकट्ठा 
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करने का आहवान था । सटक-सटक काम छोड-छोड़व 
लोग हीरा के इदे-गिदे आ जमते थे । क्योकि हीरा का उ 
पर चढ़ना यह एक देखने लायक दृश्य होता था। ऊँट ५ 
तो छाजवाब था। ऊँट की पीठ पर प्रान कटे हुए । उसः 
पहनने को नया मोहरां और बेलचा। उसके गले + 
कौडियो की पट्टी । नाको में चाँदी की बाली और गिरबाण 
कंची के थड़े बनाती । पागडे पीवल के, ऊपर लाल मजीः 
की खोली चढी हुईं। पूँछ बँधी हुईं। कूची पर सफ़े' 
स्वच्छ गद्दी । 

इस शान का ऊँट । और वह शान होरे की। भर 
ऊपर से वह सजावट । 

जब कूची मांडी जा चुकती थी तब हीरा ऊँट को 
ठोकर मारकर खडा करता था । इसपर तो कट और भी 
उम्र हो उठता था । भरडाना वो ज्ोरो के साथ जारी था 
ही । उघर मीगणे और तरडा फेंकना भी बेतरह शुरू हो 
जाता था। होहल्ला सुनके गाँव के और भी छडके वा 
जमते थे । यह सब क्रिया हो चुकने पर हीरा ऊँट को गाँव 
के बाहर ले जाकर सवार होता था। एक आदमी ऊंठ की 
गोडी दबाकर हीरा को सवारी करने मे सहायता देता था। 
हीरा सवार हुआ कि ऊँट फरलाँग मार कर जोर से 
उछलता था। 
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उस समय हीरा का अभिनय तो कमाल का था । एक 
तरफ तो ऊँट को मानो वह किसी जिद्दी, अडियल, उग्र 
लड़के को शात करता हो, इस तरह प्यार से सम्बोधन 
करता था | दूसरी ओर नकेल खेच कर ऊंट को रोकता 
था । तो तीसरी ओर ऊँट को छिपी ठोकर मार कर उसे 
दौडने के लिए उकसाता था । इन तीन परस्पर विरोधी 
क्रियाओ का ऊँट पर तो एक ही असर पडता था । जाखिर 
ऊँट तो पशु ठहरा, और सो भी गँवार पशु। तो फिर 
हीरा के दुलार के सम्बोधन को ग्रहण करना उसके मस्तिष्क 
के बित्ते के बाहर की बात थी। हीरा इसे शायद जानता 
भी था, पर हीरा की भाषा तो दर्शको के लिए थी, और 
ठोकर ऊँट के लिए । मोहरी खेचने का तात्पयं यह था कि 
लोग समझें कि ऊँट हीरा के लाख ज्ान्त करने पर भी उड 
जाना चाहता है और हीरा जैसा उस्ताद चाबुक-सवार ही' 
इसकी पीठ पर टिक सकता है । 

पर इसके माने यह नही कि हीरा कोई साधारण 
सवार था, या तो उसका ऊँठ कोई साधारण उन था। 
क्योकि हीरा ने कई बेर सुबह से शाम तक साठ कोस की 
मजिल आसानी से तय की थी । 

और जितनी हीरा की चाबुक सवारी, उतना ही 
उसका भूगोल का ज्ञान । हीरा दो-चार मततंबा तो पिलाणी 
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से अहमदाबाद तक ऊँटपर ही जा चुका था । पर दो बेर जाने 
मात्र से तो किसी को रास्ते का पूरा ज्ञान नही हो जाता । 
पर हीरा की यह खूबी थी कि पिलाणी से अहमदाबाद 
पहुंचने में कौन-कौन से गाँव से गुज्जरना पडता है, यह सब 
भूगोल सविस्तर पचास साल के बाद भी, उसकी जीभ के 
अग्रभाग पर जमा पड़ा था। सौ-सवा सौ कोस की परिधि में 
तो ऐसा कोई शहर या गाँव नही जिसके पहुँचने के रास्ते 
का ज्ञान हीरा को न हो। “यहाँ से दो कोस पर फरलाँ 
गाँव, उसे बाँयें छोड़ देना । फिर फलाँ जोहड़ भा जायगा । 
उसके बाद एक कुँआँ, फिर एक ऊँची भर...” यह हीरा 
का रास्ते बताने का तरीका था। हीरा जहाँ नही गया 
वहाँ उसने सुनकर उस स्थान का भूगोल जिदह्वाग्न कर लिया 
था । इसी तरह हीरा बहुश्नुत भी बन गया था । 

पर हीरा के दिल में एक तमन्ना थी। उस जमाने में 
चोर-धाडियो का खूब उपद्रव था। हीरा चाहता था कि 
कभी उसकी धाडियो से मुठभेड़ हो । हीरा का ऊँद तो 
हवा से बाते करनेवाला था ही । उसकी बन्दुक भी हाजिर- 
जवाब । घोड़ा दबाने भर की देर थी। छोग कहते थे कि 
हीरा का शरीर चाहे छोटा हो पर उसकी बदूक कभी 
घोखा “नही देगी । हीरा का दावा यह था कि वह एक 
चुस्त निद्यानेंबाज़ है । पर उसने निशाने मारने के लिए एक 
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बडे घडे से--जो २-३ फीट लम्बा चौटडा हो-छोटे 
निशान का कभी उपयोग नही किया । और हीरा निश्चाना 
मारने के लिए भी तो १०-१५ कदम पर ही बैठता था । 
और जब गोली की चोट से घड्ाा चूर-चूर होजाता धा तव 
तो हीरा मुछकता हुआ उठकर सब की तरफ गर्व में 
ताकता था मात्रों कहता हो “बताओ है कोई ऐसा 
निशानेवाज ?' 

और एक दिन कुछ बदुकचियों से उसने बाजी मार 
भी ली। हीरा ने अपने साथियों को ऊलकार दी कि 
निकाले कोई लोहे के कढाहे में से गोली । यह करतब न 
त्तों निशाने की अचूकता का द्योतक था न हीरा की ताकत 
का प्रमाण । पर लोगो ने इस चुनौती को झेला । दगल में 
हीरा की गोली तो दनदनाती हुई लाहे फे फ़डाहे को छेफ 
गयी । औरो की गोलियाँ चिपटी होकर फडाहे से टकरा 
कर गिर गयी | प्रतिपक्षियों के चेहरे उत्तर गये । हीरा की 
छाती फूलकर सवागज्ध चीडी हो गयी । फहनेवालो ने हीरा 
के विरुद्ध विश्लेषण करने की कोशिश की पर इतना तो 
साबित हो गया कि हीरा की वदूक पूरी फरमावरदार है 
भौर मौके पर काम देगी । हीरा में आत्मविश्वास की कमी 
तो थी ही नही । ऊंठ औौर बंदूक इन दो के ज़ोर पर हीरा 
यह मिहूतें मदाता था कि उसे डाकू मिले । मौर अत में 
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डाकू मिले भी । पर हीरा कीहार हुई। पर जिन दो 
चीज़ो पर हीरा का विश्वास था उन्होने दगा नही दिया 
गीता में कहा है -- 

“अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च प्थम्िषम्‌ । 

विविधाइच पृथक्चेष्टा देव चेवान्न पञ्चमम्‌ ॥” 

हर काम मे क्षेत्र, कर्ता, भिन्न-भिन्न क्रियाएँ, और 
पाँचवाँ देव, ये पाँच हेतु होते हे । मालूम होता है कि इन 
साधनों में से कइयो ने तो हीरा के खिलाफ षड़्यंत्र ही कर 
लिया था कि उसका मान-मर्दंन हो । 

बात थी भिवानी के रास्ते की | कलकत्ते से एक 
सज्जन आ रहे थे जो बीमार थे । उन दिनो पिछाणी का 
रेलवे स्टेशन था भिवानी । ये सज्जन भिवानी उतरनेवाले 
थे और वहाँ से उन्हे पिछाणी आना था। हीरा को भेजा 
गया उन्हे भिवानी से पिलाणी ले आने के लिए। भिवानी 
ठहरा अग्रेज्ी इलाके में | इसलिए बिना पास कोई हथियार 
नही ले जा सकता था। हीरा ने छाख कोशिश की कि 
बदूक का पास मेगा लिया जाय | पर सब लोगो ने कह 
दिया “क्या डर है, ऐसे ही चले जाओ ।” बदुक हीरा की 
विश्वस्त सगरिनी थी । वह उसे छोड़कर अकेला नहीं जाना 
चाहता था । पर छाचारी । 

हीरा बिता बन्दुक के गया सही, पर उसका मत 
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उनन्‍्मना था हीरा ने पीछे बताया कि जब वह सवार 
होकर भिवानी की ओर चला तब रास्ते में उसे बिना 
तिलक-छापवाला ब्राह्मण मिला । खुले केशवाली स्त्री, सो 
भी विघवा, मिली । घडेवाले के पास घडा रीता था। 
सोनचिडी बाँएँ आ बैठी, गदहा दाहिना बोला । हरिन 
दाहिने से बाँएँ की ओर निकहरू गया। और एक सुनार 
भी तो मिला !! प्र क्ंव्यवश हीरा ने इन सबकी 
अवहेलना की । 
हीरा भिवानी पहुँचा और उन सज्जन को सुबह 
गज़़रदम ऊँट पर पिछले आसन पर बैठाके पिलाणी की 
ओर चला । हीरा का कहना था कि भिवानी से चला तब 
भी सारे अपशकुन हुए और बाँयाँ अग भी फडका । सुबह 
पी फटते-फटते तो हीरा इन्दोखक्ले जोहडे के पास पहुँचा 
और उसने देखा कि सात ऊँट, उन पर चौदह जवान, सबके 
पास बडे-बडे लट्ठ, हीरा के ऊँट को चारो ओर से घेर 
रहे है । हीरा ने देख लिया कि दाल में काला हैँ । पर तो 
भी उसने लरूकारकर डाकुओ से कहा . “माई के लालो, 
भनन्‍्शा तुम्हारी खराब मालूम होती है।” उन्होने कहा 
“हमारे ऊंट खो गये है । उनकी खोजो के पीछे हम आये 
है ।” हीरा को विश्वास नही हुआ | पिछले आसन पर 
चेठे सज्जन'से हीरा मे कहा. “भरोसा एक ही है वह है 


र्४ड४ बिखरे विचार 


भेरा ऊंट | एड मारने भर की देर है, फिर तो ऊँट उडेगा। 
आप सावधान होकर मेरी पीठ से चिपक जाइए और में 
ऊँट को टिचकारी देता हूँ । इस ऊँट को कोई नही पहुँच 
सकता ।” पर पीछेवाले सज्जन ने कहा ; “हीरजी, मे 
इतना बीमार हूँ कि ऊँट ने ज़रा तेजी दिखाई कि में धम 
से नीचे गिरूँगा । इसलिए मेरे प्राण जाये इससे तो बेहतर 
है कि हम छूट जाये ।” 

हीरा ने देख लिया कि बस होनहार बलवान है। 
उसने अपना लट्ठ सम्हाल्‍ा | ऊँट पर से कूदा और 
ललकारा डाकुओ को ही । हीरा का बित्ता ही क्या था ! 
छोटा-सा शरीर । उसने लाठी का वार किया एक वो 
लाठी चलाई भी, पर दो-एक लद्‌ठ हीरा के सर पर छगे 
कि हीरा जमींदोज़ हो गया । डाकू ऊँट ले गये । 

हीरा के सदमे का क्‍या ठिकाना ? बदूक पीछे रह 
गई । ऊंठ धाडी ले गये । 

जब तक हीरा ज़िन्दा रहा तब तक इस रासे को वीर 
और करुणा में वर्णन करता ही रहा। इस कथा को कहते- 
कहते हीरा रो भी देता था । पर वह कभी थकता न था। 
क्या तमन्ना थी जौर कैसा हुआ अत ! हीरा का दिल 
टूक-दूक हो गया । हीरा फिर भी ऊँटो पर चढा। बंदूक 
भी छठकाई । पर उसका दिछ तो दूढ चुका था। छोग 


हौरा एड 


भी तो ताता मारने से कहाँ बाज बाते थे ? पर हीरा को 
रह-रह कर यह पछतावा होता था ''मैने बन्दूक साथ 
क्यो न ली ? मैत्ते ऊँठ को टिचकारी क्यो न दी ?” 
इसके बाद हीरा कुछ ही साल और ऊँट पर चढा | 
वेसे भी साठी पार कर चुका था। और ऊपर से यह 
प्रतिप्ठा का मग । इस घटना के बाद भी ऊँटो पर कई 
बेर वह भिवानी गया माया । पर उदासी के साथ । जब 
जब वह इन्दोखछे जोहडे में से निकलता था तो अपना 
बखान करते-करते वह रो देता था । वह लाख लोगो को 
समझावे पर हीरा ने शिकस्त खाई, इस कथना को कौन 
मेट सकता था ? हीरा कवि न था, पर इन्दोखल्े जोहडे 
की तरफ मुहं करते ही उसका दिल कह देता था -- 
मत नाव उधर ले ज्ञा माँझी, उस घाट को में पहचानता हूँ । 
फूँकी थी वहीं पर मेने चिता, अपनी मरहूम तमन्ना की ॥ 
हीरा ने समझ लिया कि अब ऊँटो की सवारी में 
कोई लुत्फ नहीं । गौर हीरा ऐसा आदमी भी नही जो 
अपने क्षेत्र में स्वल्प श्रेष्ठ होकर रहे । वह तो था गर्वीला । 
सर्वश्रेष्ठ होकर ही रहना चाहता था | “भबतक तो जिस 
जरमीं पर रहे आससाँ रहे ।” इसलिए हीरा ने अब अपना 
क्षेत्र बदलता निश्चय किया । धीरे-घीरे उसने ऊटो का 
ममत्व और जिम्मा छोड़ दिया । एक रोज़ अचानक देखा 
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गया कि हीसे!जे:वढी और पदूठे दोनों सफा करवा डाले । 
धीरे-धीरे उसने योद्धा का स्वाग छोडना शुरू कर दिया । 
हीरा था बडा मितव्ययी । साठी पार करने तक तो 
उसके पास पाँच सौ की पूँजी जुट गई थी । एक रुपया 
माहवार की आमद पर भी वह पूजीपति बन गया था। 
पर हीरा दिल का भी तो था शार्दूल।| इसलिए उसने 
अब अपना खज़ाता खाली करने का प्रण वर लिया । कान 
की बीरबढी और पाँव के चाँदी के कडो से उसने दान 
का श्रीगणेश किया । फिर तो धीरे-धीरे अपनी और पूँजी 
भी लुटाने लगा और अस्त में उसने अपना सारा कोष 
खाली कर दिया । पर इस वीच में तो हीरा की नौकरी 
१ रुपया माहवार से २ रुपया माहवार हो गई। और 
इनाम भी समय-समय पर मिलता था । इसलिए हीरा फिर 
पैजीपति बनने लूगा। पर हीरा की तमन्ना अब केवल 
इतनी ही थी । वह थी कर्ण-सा दानी बनने की । हीरा 
की व्यवस्था, और मितव्ययता इस आला दरजे की थी 
कि उसके पास पचास साल पहले के अपने कपडे, कम्बल, 
चहर, अगरखी, इनाम मे पाया हुआ शाह: हाथो की सोने 
9 चड--ये सब चीजे ज्यो की त्यो मौजूद थीं। पचास 
साल पहले के दो एक बेंत भी' ज्यों के त्यो सुरक्षित थे। 
हीरा के रहने की एक कोठरी थी जिसे हम लोग 
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हीरा की कोठरी कहते थे । उस कोठरी की लम्बाई ६ 
फीट, चौडाई ३ फीट और ऊँचाई कुल ६ फीट थी । जगह 
का अभाव न था, पर हीरा ने इसी कोठरी को अपना 
स्थायी स्थान वनाया | और यह कोठरी क्‍या थी, गागर' 
में सागर था । व्यवस्था का एक जीता-जागता चित्र था | 
इस कोठरी में खूँटियों पर बाकायदा हीरा के हथियार 
लटकते रहते थे । एक खटिया थी । उसके नोचे हीरे के 
तमाम कपडे, उसकी तमाम पोशाके थी,। न मालूम और 
कितना सामान था । हीरा ने धोरे-घीरे अब अपनी तमाम 
पुरानी चीज़ो का भी दान करना शूरू कर दिया। और 
एक-एक करके हीरा ने अपने कपडो की बुगची में से सब 
कपडो को वितरित कर दिया | सोने की तख्ती भी दान 
में दे डाली । अब हीरा के पास केवल पहनने भर के 
कपडे रह गये । 

इतना हुआ पर हीरा की सजावट में कोई फर्क नहीं 
आया । पहले योद्धा का स्वाँग सजता था और अब 
साधारण नागरिक का । पर वही पुरानी स्वच्छता, वही 
दिन में दो वार नहाना, वहीं दो बार कपडे बदलना। 
कपडे धोने की कला तो होरा को हस्तामरूकवत्‌ थी। 
इसलिए सफाई में हीरा से कोई वाज्ञी मार ही नही 
सकता था। घुलाई में उसकी शोहरत यहाँ तक फैल गयी 
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थी कि जब कोई वेशक्नीमती शाल्‍रू घुलाना होता तो ७७ 
हीरा के सुपुर्द किया जाता था । | 

तो हीरा ने फिर दूसरी बार कोष खाली करना शुरू 
किया और अन्त मे सब कुछ दे ही तो डाला । 
. बुढ़ापा तो आता ही जाता था। अब तो हीरा ने 
सत्तर पार कर लिया था । आखो की ज्योति कम हो चली 
थी । हीरा ने अब माला हाथ में ले ली। पर शाम को जब 
टहलने निकलता था तब कुछ तो सजावट रहती ही थी, 
हाथ में माला और बेत भी' रहते थे । कधें पर एक स्वच्छ 
गमछा । दूसरे कधे पर, गर्मियों मे, धुली हुईं कमरी पड़ी 
रहती थी जो यह बताती थी कि हीरा के पास कमरी है 
पर गर्मी की वजह से वह उसे पहनता नही है । 

हीरा की पूँजी फिर बढने छगी और दान भी बढने 
लगा । दिन बीतते जा रहे थे । अब हीरा अस्सी पार कर 
गया । शक्ति धीरे-धीरे घटती जा रही थी । 

उन दिनो की जब में याद करता हूँ तो हीरा का एक 
ही चित्र मेरी आँखो के सामने आता है । स्वच्छ कपड़े पहने, 
,हाथ में माला लिये, हीरा हवेली के गोखे पर बैठा है और राम 
राम कर रहा है। हीरा का अब किसी चीज में ममत्व 
नही रहा । पर इन्दोखछे जोहड़े की घाड को हीरा भूछ 
नही सका | और न वह भूले धोछिये ऊँट की । यदि कोई 
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इसकी चर्चा कर देता था तो हीरा एक बेर माला को ताक 
पर रखकर उस पुरानें रासे को रस के साथ वर्णन करते- 
करते उसमें तल्‍लीन हो जाता था। पर इस चर्चा को 
छोड उसे और कोई चीज़ में ममत्व नही रहा। और माला 
तो उसकी दिन रात चलती ही थी । अब हीरा ने देख 
लिया कि अत आगया । ऊँटो की कई यात्राये हीरा ने 
की थी । अब उसकी जीवन-यात्रा का भी अत हो चला 
था ऐसा जानने मे हीरा को कोई कठिताई नहीं हुई। 
चौरासी साल तक हीरा ने अपने भौतिक शरीर में वास 
किया । एक दिन हीरा ने अपना जीचित श्राद्ध करके फिर 
तीसरी बेर अपना कोष खाली कर दिया और उसके कुछ 
ही दिन बाद चल बसा । 

क्या शान की ज़िन्दगी होरा ने वसर की ! हीरा का 
ते कोई रासा है, न कोई महाभारत है। पर हीरा का शौर्य 
किस वीर से कम रहा ? अभिमन्यु की शोहरत इसलिए फंली 
कि वह अकेला व्यूह में घुस गया और वीरोचित मृत्यु का 
उसने आलिंगन किया । पर हीरा भी तो अकेला चौदह से 
लड़ा । यदि जीता नही तो इसमें हीरा का क्या दोष ? 

और दान में भी तो कर्ण से क्यो कम ? कर्ण का महा- 
भारत में बड़ा स्थान है। और हीरा का कोई ग्रंथ नही 
बना इसी बुनियाद पर हीरा परख में कम नही उतर 
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'सर्वाती । तीन बार हीरा ने अपना खजाना खाली कर 
दिया । यह उदारता कर्ण से किस बात में कम उतरती 
थी ? और हीरा की वफादारी तो लाजवाब | बडे-बड़े 
इलोको से भरे ग्रथो से चौंधिया जाने से यदि हम इन्कार 
करे तो में कहँगा कि हीरा का शौयं, उसकी दान-शूरतां 
और उसकी वफादारी बेमिसाल चीज़े है । 
हीरा मर गया । उसकी छोटी-सी स्मृति हरपाणे 

जोहडे में एक कई और एक कोठरी के रूप मे आज भी 
ख़डी हूँ । बडे-बडे स्मारको के सामने यह तुच्छ यादगार 
नाचीज़ है । पर इसके पीछे जो शान है उसकी भी तो 
कोई वकत है ? यदि इस यादगार में जिन्दा जबान होती 
तो वह कह उठती 

“यहाँ सोता है एक तुच्छ प्राणी 

जिसका शरीर था रूपे का, 

जिसका सर था सोने का; 

ओर जिसका दिल था हीरे का ।? 
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